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के हिन्दी-प्रेमियों से अनुरोध । 
इस सस्ता-मंडल को पुस्तकों का विषय 
उनकी प्रृष्ठ संख्या और मूल्य पर जरा विचार 
कीजिए । कितनी उत्तम ओर साथही कितनी 
सस्ती हैं! मंडल से निकली हुई पुस्तकों के 
नाम तथा स्थाई ग्राहक होने के नियम 
पुस्तक के अंत में दिये हुए है, उन्हें एक 
बार आप अवश्य पढ़ लीजिए । 
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भामिका 


कुछ वष हुए, पेरिस की एक प्रदर्शिनी में इआन स्टिका नामक 
छक चित्रकार ने “बहिष्कृत टॉल्स्टॉय नामक एक चित्र रक्खा या + 
उसमें यह बताया गया था क्रि प्रभु इसा टॉल्स्टोय को अपनी बांहों में 
संभाले हुए हैं ओर उनके मस्तक को चूम रहे हैं। 

यदि महात्मा टॉल्स्टॉय के जीवन चरित्र पर सैकड़ों प्ृष्ठों की 
एक पुस्तक लिखी जाय तो वह भी उनके जीवनोदेश और कार्य के 
विषय में हमें इतनी जानकारी नहीं दे सकती और कम से कम वह 
अ्रद्धा तो कभी हमारे दिल में उत्पन्न नहीं कर सकती जो इस 
चित्र की कल्पना मात्र से हो जाती है । टॉल्स्टॉय उनका शुद्ध- 
हुदय, उनकी काय-शीलता, और उनके विषय में ईसाई समाज 
'तथा इसा ( जिसको इंसाई लोग परमात्मा का पुत्र मानते हैं ) के 
भाव ओदि सब एक छोटे से चित्र में चित्रकार ने दिखा दिये। 
वह पुरुष कितना महान होगा, जिसे खयं इसा अपने हृदय से 
लगा कर उसके मस्तक को चूमते हों, ओर वे धर्माधिकारी भी कितने 
'पतित होंगे, जिन्होंने ऐसे पुरुष को' अपने समाज से बहिष्कृत 
'कर दिया ? 

वास्तव में टॉल्स्टाय को बुद्धि इतनी तलस्पशी थी, उनका हृदय 
इतना खच्छ था, ऋर और उनकी वाणी में ऐसी जबद॑स्त शक्ति 
थी कि वे तमाम सामाजिक बुराइयों की जड़ को खोद कर लोगों 
को खुले से खुले शब्दों में बता देते थे । वे इस बात की परवाह 
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नहीं करते थे कि वे बुराइ्यां किनस सम्बन्ध रखती हैं। बह राजा 
हो या रंक, पापी हो या पोप, सेठ-साहुकार हो या दरिद्री और 
स्री हो या पुरुष । वे स्पष्ट से स्पष्ट शब्दों सें उसे खोज कर रख 
देते । उनके ग्रथों और खुली चिट्ठियों को पढ़ कर लोगों के दिल 
दुहल जाते थे, पापियों के अन्तःकरणों में भय का संचार हो 
जाता था, पेटार्थी धमाधिकारियों का धरम-ज्ञान और उम्बी-चौड़ी 
बातें काफूर हो जातीं ओर राजाओं के सिंहासन डांवाडाल हो 
जाते थे । वहां छल-कपट, ओर चिकनी-चुपड़ी बातें नहों थीं, बल्कि 
ओम, ओर खाथ-त्याग का निरमेल उपदेश था। 

टॉल्स्टोय एक पक्क सुधारक थे | उनका संपूर्ण जीवन (१८२८ 
१९१० ६०) ऐशा आराम और भोग-विलास का नहीं, एक सच्चे 
साधक का जागृत जीवन था । वे प्रतिक्षण सोचते ओर प्रयोग 
करते रहते थे । किसी बात के अच्छे ओर नीतियुक्त हवाने में उनके 
दिल में संदेह उत्पन्न होते ही वे उसकी तह तक जाते । रात नींद 
उनके लिए हराम हो जाती । ग्रन्थ और सन्समित्रों को टटोलते, ओर 
चिता करते-करते पागल हो जाते थे | अपने जीवन की असंबद्धता 
आर निरूद्दशिता पर अनुताप करते-करते आत्महत्या तक के लिए 
वे उतारू हो जाते, पर किसी बात को अधूरी नहीं छोड़ते । 
अन्तरात्मा ओर देनिक-जीवन में असम्बद्धता को वे कभी बरदास्त 
नहीं कर सकते थे । 

ओर इसका परिणाम क्या हुआ ? सत्तावाद, पूंजीवाद, सेना- 
चाद धामिक संगठन और स्त्री-पुरुषों के पारस्परिक सम्बन्ध पर 
उन्होंने अपने अदभुत विच्नार प्रकाशित करके सारे यूरोप में एक 
स्पृहृणीय ऋाज्ति कर दी । इन किषयों पर लिखी हजारों पृस्तकों 
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को व्यर्थ और मूर्खतापूण साबित कर दिया और मानव-जीवन् 
के सरल सनातन नियमों को पुनः समाज के सामने रख कर उसे 
आनेवाले ख़तरों से सचेत कर दिया । 

“आध्यात्मिक साम्यवाद” उनके जीवन, शिक्षांयें और उप- 
देशों का निष्कृष है । उनका उपदेश यह नहीं था कि पूंजी-पतियों 
और राजाओं को छूट कर उनकी सम्पत्ति गरीबों में बांट दो, यह 
तो निःसन्देंह वे चाहते थे कि कोई व्यक्तिगत संपत्ति न रक्खे । 
खारो सम्पत्ति राष्ट्र की हो । परन्तु उनका ढंग जुदा था । रूस का 
वतंमान साम्यवाद टॉल्स्टॉय का धार्मिक साम्थवाद नहीं, छेनिन 
का राजनैतिक साम्यवाद है। टॉब्स्टोॉय का साम्यवाद राम-राज्य 
होगा । जिसमें लोग दूसरे की सम्पत्ति को छीन कर अपने को 
उसके समान बनाने की चेष्टा नहीं करंगे, बल्कि दूसरे की सुविधा 
ओर सुख का ख्याल कर शुरू से ही सम्पत्ति का त्याग करेंगे। 
ओर सम्मान भाव से रहने की कोशिश करेंगे। अर्थात्‌ हिंसा नहीं 
आदुभाव-युक्त त्याग हमारे सामाजिक-जीवन का आचार-सूत्र हो । 

टॉल्स्टॉय को रचनाओं को पढ़ते हुए वही उल्लास होता है 
जो किसी मारतीय ऋषि की वाणी को पढ़ते हुए होता है। 
टॉल्स्टॉय की शिक्षाओं में अहिंसा, सत्य, अस्तेय, अपरिप्रह और 
बह्मचय का आधुनिक भाषा में जितना शक्तिशाली और विशद्‌ 
अतिपादन हमें मिलता है. उतना शायद ही किसी सुधारक की 
भाषा में हो । 

. इन सब बातों को देखते हुए, टॉल्टटॉय के भ्रन्धों को पढ़ते 
हुए हमारे हृदय में एक अद्भुत आत्मीयता को भाव छसड़ता है। 
यदि यही इसाई-ब्म का'सार है तो हमारे वैदिक घम ओर इस 
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'क्रिश्चियानिटी में क्या अन्तर रहा ? सचमुच कोई अन्तर नहीं 
है । थम के मूलभूत तत्त्व सनातन हैं और समस्त मानव-जाति ही 
नहीं परमात्मा की बनाई समस्त सजीव निर्जीव सृष्टि के लिए भी 
वे एक हैं । जो भेद हमें दिखाई देता है वह तफसीलों का है जो 
देश, काल आंदि के साथ-साथ बदलती रहती हैं । 

टॉलस्टॉय इन्हीं मूल-भूत तत्वों का अथवा सरल, सत्य, सना- 
तन नियमों का विवेचन करते हैं ओर भिन्न-भिन्न रीति से इसी 
बात को अपने पाठकों के चित पर अंकित करने का यत्न करते हैं 
कि मानव-जाति के वतंमान दुःखों का कारण है उन सनातन 
“नियमों का उलंत्रन । सचमुच यदि मानव-जाति के कल्याण का 
“उपाय इतना सरल नहीं होता, तो दीन से दीन ओर दरिद्री मनुष्य 
अपने ढुःखों से निस्तार पाने की आशा केसे कर सकता था ९ 

हमारी सामाजिक मृच्छो भी यद्यपि है तो बहुविध, परन्तु | 
“उसके टूटने का उपाय भी अत्यंत सरल है। हम इस अन्ध में 
'डसी सरल उपाय को टॉलस्टॉय की वाणी में भारतीय समाज के 
सामने उपसित करते हैं । - भगवान्‌ सूयनारायण की तरह महा- 
पुरुषों की वाणी भी सावभोंम होती है । आशा है हमारा समाज 
डनकी इन अमूल्य शिक्षाओं से अवश्य लाभ उठावेगा । 


भूखरवां सीतापुर -- | 
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मानव-समाज या पशुओं का रुणड ? 


& ४खछमे सारा मनुष्य-समाज उस जानवरों के कुण्ड के. 
 समान--दिखाई दिया, जिसमें बेल, गाय और 

बछड़े सभी हैं और जो मजबूत तारों से घिरे हुए बाड़े के भीतर बन्द हैं | 
बाड़े के बाहर हरी हरी घास का सुन्दर चरागाह है, ओर बहुत 
सी खाने-पीने की चीज़ें लगी हुई हैं; बाड़े के भीतर उन जानबरों 
के खाने भर को भी काफ़ी घास नहीं है, ओर इस कारण जो कुछ 
भी घास वहां है उसको पाने के लिए वे जानवर अपने नुकीले 
तेज़ सींगों से एक दूसरे को बड़ी बेरहमी के साथ मार रहे हैं, 
और एक दूसरे को अपने पेरों के तले कुचल रहे हैं । मेंने देखा 
कि उन जानवरों का मालिक, जो एक अच्छे मिजाज और समम्क. 
वाला आदमी था, उनके पास आया । उनकी हालत देख कर वह 
बड़ा हैरान हुओ, और सोचने लगा कि उनकी हालत को सुधारने 


सामाजिक कुरीतियाँ १्छ 


के जिए कोन से उपाय कास में लाए जा सकते हैं । उसने सुन्दर, 
खूब हवादार और नालीदार गोशालाएं बनवा दीं, जिससे रात में 
रहने के लिए जानवरों को सुभीता हो जाय । उसने उनके सींगों 
के सिरे मढ़वा दिये | जिसमें वे अपनी जान बचाने की कोशिश 
में एक दूसरे को अधिक निदयता के साथ मार न सकें; उसने उस 
बाड़े का एक हिस्सा बूढ़े बलों ओर गायों के लिए अलग कर 
दिया, इसलिए कि अपनी जिन्दगी के आखिरी दिनों में उन्हें पेट 
का गढ़ा भरने के लिए ज़्यादह मिहनत न करनो पड़े ओर वे जीते 
रहने भर को काफ़ी घास पा सकें | इधर बचछड़े दूसरे जानवरों से 
सताये जा रहे थे | कुछ भूख के मारे तड़प तड़प कर मर रहे थे 
ओर इसलिए इस योग्य नहीं हो रहे थे छि बढ़ कर थआागे चल 
कर कुछ काम दे सकें। इसलिए उसने यह इन्तिजाम किया कि 
उन्हें रोज़ सबरे पीने को थोड़ा सा दूध मिल जाया करे। हां, 
किसी को भी काफ़ी दूध नहीं मिज्तता था, तो भी उन सभी को 
इतना-इतना दूध जरूर मिल सकता था कि वे जीवित रह सके । 
वास्तव में उन पशुओं के खामी ने उनकी दशा झुधारने के लिए 
जो कुछ भी वह कर सका, किया । परन्तु जब मेंने धससे पूछा 
कि आप एक सीवी सी बात क्‍यों नही करते ? इस जंगले को 
हटाकर इन पशुओं को इसके बाहर क्‍यों नहीं निकाल देते । जिससे 
थे मनमानी घास खा सकें ओर अपनी इच्छानुसार इधर-उधर 
घूम सके ९ उसने उत्तर दिया, “यदि में ऐसा करूं तो उनका दूंघ 
में कदापि नहीं दुह सकता ।” 


उमधयभ इक ;2७छन ३ +अ 9६9०७ वायाा>-कम्नत. 


इसरा अध्याय 
अ्रम-विभाग 


हप्कष्नुउ्य चाहे जहाँ ओर चाहे किसी अवस्था में भी रहे 
'. उसका घर तथा उसछे महल की ऊँची अट्टालिकाएँ 
आप से आप नहीं बन जाती; उसके चल्हे में घन आपसे आए 
नहीं पहुँच जाता; पानी भी आप से आप नहीं आ जाता; और 
“उमर ख ने के निर बना हुआ भोजन आसमान से नहीं टपकता ! 
उसका भोजन, उसके वश्च तथा उसके जूते आदि-ये सारी चीजें 
पहले के लोगों ने ही तेयार नहीं की हैं, बल्कि इस समय भी थे 
आदमी तेयार कर रहे हैं जो रात-दिन अधिक परिश्रम करने पा 
भी अपने आपको तथा अपने छोटे-छोटे बच्चों को यातनाओं एथ 
आूखों मरने से बचाने के लिए काफी भोजन और वस्र तथा रहः 
का स्थान नहीं पाते, जो रोज सैकड़ों ओर हजारों की संख्या मे 
मरते ओर मिटते चले जा रहे हैं । 
सब मनुष्य दरिद्रता के चंगुल में फँसे हुए हैं। उन्हें अपनी 
जीविका-उपाजेन के लिए इतना कठिन परिश्रम करना पड़ता है 
ओर इतनी कठिनाइयों का सामना करना पड़ता है कि उनशी 
आँखों के सामने उनके माता, पिता, भाई-बहन तथा बच्चे 
मारे भूख ओर दरिद्रता से उत्पन्न होने वाले रोगों से मरते चले 
जाते हैं। उनकी दशा एक टूटे, हुए, अथवा समुद्र में पड़े हुए 
जहाज़ पर के आदमियों के समान है जिनके पास खाने-पीने रह 





सामाजिक कुरीतियाँ १२ 


बहुत थोड़ा सामान बच रहा है। इंश्वर, अथवा प्रकृति ने ही 
सभी मनुष्यों को ऐसा बना दिया है कि वे अपनी जीविका का 
आप उपाजन करें ओर जोवन की आवश्यकताओं के साथ निरं- 
तर संग्राम करते रहें । अतः हमारे इस काम में किसी प्रकार का 
कोई हस्तक्षेप करना अथवा दूसरों से ऐसा परिश्रम लेना कि: 
जिसका सावेजनिक हित के लिए कोई उपयोग नहीं है, उनके तथा 
हमारे लिए एक समान धातक है। तो फिर क्या कारण है कि अधि- 
कांश पढ़े लिखे लोग खुद तो कुछ भी परिश्रम नहीं करते, और 
जलटे शान्ति के साथ दूसरों से परिश्रम लेते चले जाते हैं १ यदि 
जन बेचारों से यह फजूल परिश्रम न लिया जाय तो वे अपनी 
आजीविका के लिए कोई उपयोगी काम तो करें। फिर पढ़े-लिखे 
लोग ऐसे जीवन को सखाभाविक ओर उचित क्यों सममते हैं ? 

एक ऐसे जूते बनाने वाले मोची को देख कर हमें बड़ा: 
आश्रय होगा, जो समझता है कि लोग उसे भोजन देने के लिए 
बाध्य हैं | क्यों ? इसलिए कि वह जूते बना रहा है जिनके जिए. 
उससे किसी ने भी फ्रमोयश नहीं की थी । पर हम उन सरकारी 
मुलाजिमों, धरमोधिकारियों था शिल्प एवं विज्ञान-सम्बन्धी कार्य 
करने वाले आदमियों के सम्बन्ध में कया कहेंगे, जो कोई ऐसी 
बात नहीं करते जो स्वसाधारण के लाभ की हो ? नहीं-- 
बल्कि जिनके काम की किसी को भी आवश्यकता नहीं है, पर 
फिर भी जो बड़े साहस के साथ समाज से श्रम-विभाग के नाम 
पर अच्छा भोजन ओर अच्छे वल्र चाहते हैं ९ 

हों, हम मानते हैं कि श्रम-विभाग वास्तव में हमेशां से चला 
आ रहा है। परन्तु वह विभाग ठीक तभी समभा जायगा जब 


मनुष्य अपनी विवेक-बुद्धि ओर शुद्ध अन्त:करण से इस बात का. 
'निणय करे कि यह श्रम-विभाग किस प्रकार किया जाना चाहिए! 
य्यदि सभी मनुष्य अपनी विवेक-बुद्धि से काम लें, तो इस प्रश्न 
का निपटारा बड़ी ही सरलता ओर निश्चय के साथ हो सकंता है। 
यह अ्रम-विभाग सच्चा तभी माना जा सकता है, जब किसी मनुष्य के 
'काये को दूसरे लोग अपने लिए इतना आवश्यक संममें कि वे 
उससे वह काम करने के लिए कहें ओर इस सम्बन्ध में उनके 
ईलिए जो कुछ भी वह करे उसके बदले में वे अपनी इच्छा से उस 
भोजन, वस्र आदि देने का भार अपने ऊपर ले लें। परन्तु 
खरूयाल कौजिए एक आदमी अपनी बाल्यावस्था से छे कर तीस 
वष की उम्र तक दूसरों की ही कमाई पर गुलछरें उड़ाता रहता 
है, ओर यह वादे करता रहा कि मैं किसी समय कोई बहुत ही 
उपयोगी काम कर दिखाऊँगा, जिसके लिए उससे किसी ने कभी 
कहा भी नहीं है--खेर वह अपना विद्याध्ययन भी समाप्त कर 
चुकता है । पर इसके बाद भी वह अपनी बाकी ज़िन्दगी उसी 
प्रकार बिता रहा है-हाँ, और बराबर यह वादे करता चला जाता 
है कि में शीघ्र ही कोई अच्छा काम करूँगा | भल्ता बताइए, यह्‌ 
सभी कहीं श्रम-विभाग है ? यह तो वस्तुतः बलवानों द्वारा निबंलों 
के परिश्रम का अनुचित उपभोग करना है, जिसे दैव-वादियों न 
“आ्ाग्य” दाशनिकों ने “जीवन की अनिवाय्य अवस्था” तथा 
आधुनिक अथशाख्तरियों ने “श्रम-विभाग” की उपाधि दे रक्खी है। 

श्रम-विभाग मानव समाज सें सदैव से रहा है, और में साहर 
के साथ कह सकता हूँ, सदैव रहेगा भी । परन्तु हमारे सामने. 
अश्र यह नहीं है कि यह हमेशा से रहा है ओर भविष्य में भी 
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हमेशा रहेगा! बल्कि वास्तविक प्रश्न यह है कि इस श्रम-विभाग को 
उचित श्रम-विभाग का रूप किस प्रकार दिया जा सकता है । 
श्रम-विभाग तो है! “देखिए न, कुछ लोग मानसिक श्रम कर 
रहे हैं, कुछ आध्यात्मिक परिश्रम में लगे हुए हैं और कुछ मनुष्य 
शारीरिक परिश्रम करने में व्यस्त हैं ।” मनुष्य किस विश्वास के 
ल्लाथ कहते हैं! उन्हें यह विचार सुखद माल्भ होता है इसलिए उन्हें 
इस व्यवस्थ। में अपनी सेवाओं का उचित परिवत्तेन दिखाई देताः 
'ऐ, जो वास्तव में प्राचीन समय से होता आया भीषण अत्याचार है। 
“तू अथवा तुम --क्योंकि प्राय: बहु-संख्यक लोग ही एक 
की सेवा किया करते हैं--“तुम मुझे भोजन दा, वस्नध दो और 
परे लिए तमाम वह मोटा काम करों जो करने के लिए में तुमसे 
कहूँ और जिसके करने का तुम्हें अपने बचपन से अभ्यास रहा 
ओर इसके बदले में तुम्हारे लिए दिमागी काम करूंगा जिसके 
करने का पहिले से मुझे अभ्यास रहा है। तुम मुझे शारीरिक 
भोजन दो और में इसके बदले में तुम्हें आध्यात्मिक भोजन दूंगा।”” 
यह कथन बिस्कुल ही उचित जान पड़ता है; और वास्तव में 
यह उचित ही होता, यदि सेवाओं का यह परिवतेन स्वतंत्र-रूप से 
किया गया परिवतेन होता; यदि वे लोग, जो शरीर के भोजन से 
हमारी तृप्ति करते हैं, अध्यात्मिक भोजन पाने के पहिले शारोरिक 
भोजन देने को बाध्य न होते अध्यात्मिक भोजन तैयार करनेवाला 
मनुष्य कहता है, “इसलिए कि में तुम्हें यह मानसिक भोजन देने 
में समथ हो सकूं, तुम्हें चाहिए कि मुझे भोजन दो, वस्त्र दो और 
भर घर को सफ़ाई करो । 
परन्तु शोरीरिक भोजन तैयार करनेवाले मनुष्य को, अपनी 
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ओर से ब्विना कोई मांग पेश किये, यह सब्र कुछ करना पड़ेगा । 
डसे शारीरिक भोजन देना ही पड़ेगा, चाहे उसे आध्यात्मिक भोजन 
मिले या न मिले | यदि यह परिवर्तन, खतंत्र-ऐच्छिक रूप से किया 
गया होता, तो दोनों ओर की शर्तें समान होतीं | हम यह मानते 
हैं कि मनुष्य करे लिए मानसिक्र भोजन की उतनी ही आवश्यकता 
है जितनी कि शारीरिक भोजन की । एक विद्वान आदमी अथवा 
शिल्पकार कहता है, इसके पहिले कि हम भोजन दे कर लोगों 
की सेवा करना आरंभ करें हम चाहते हैं कि वे शारीरिक 
भोजन से हमें ठृप्न करे ।' 

परन्तु शारीरिक भोजन देनेवालछे भी यह क्‍यों न कहैं--- 
“इसके पहिले कि शारीरिक भोजन दे कर हम तुम्हारी तृप्ति कर 
सकें, हमें आध्यात्मिक भोजन की आवश्यकता है; और जब तक 
हमको वह न मिल जायगा, हम परिश्रम नहीं कर सकेंगे ?” 

आप कहते हैं, "जो आत्मिक सोजन ( ४ ७० ) 
लोगों को देना है, उसके तेयार करने के लिए म्ुमे एक किसान, 
एक लोह.र, एक जूता बनाने वाले चमार, एक बढ़ई, राज, तथा 
दूसरे लोगों की जरूरत है । 

ओर मजूर भी यह कह सकता है, “तुम्हार लिए शारीरिक 
भोजन तैयार करने के लिए परिश्रम करने के. पहिले मुझे ऐसी 
शिक्षा चाहिए जो मेरी आत्मा को बलवान वना दे | परिश्रम 
करने की शक्ति प्राप्त हो, इस लिए मुझे घामिक शिक्षा की आव- 
श्यकता है, यह जानने की आवश्यता है कि समाज में मनुष्य का 
क्या स्थान है, श्रम के साथ बुद्धि का प्रयोग किस प्रकार किया जा 
सकता है। मुझे उस आनन्द और सुख की भी जरूरत है जो ललित- 
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कला से श्राप्त होता है । मेरे पास इस बात पर विचार, करने का 
समय नहीं है कि जीवन का अथ क्या है। कृपया मुझे ये सब 
बातें बतलाइए ।” 

“मेरे पास इस बात पर विचार करने का समय नहीं है कि. 
सावजनिक जीवन के नियम क्या हैं, जिनसे न्याय की रक्ता की 
जा सके, मुझे यह बतलाइए। मेरे पास यंत्र-विद्या, प्रकृति- 
दशन, रसायन-शात्र आदि का अध्ययन करने के लिए भी समय 
नहीं है । मुमे ऐंसी पुस्तकें दीजिए, जिनसे मुझे यह मालछ्स हो 
सके कि मुझे अपने ओजारों में, काम करने के ढंग में, अपने रहने 
के घरों में तथा उनमें गर्मी और रोशनी पहुँचाने आदि कामों में 
किस प्रकार सुधार करना चाहिए | सेरे पास इस बात के लिए 
भी समय नहीं है कि में काव्य-शात््र, चित्र-विद्या तथा संगीत- . 
विद्या का भी अव्ययन कर सकूं | मुझे यह आह्वाद और आनन्द 
की सामग्री दीजिए, जिसकी जीवन के लिए परमावश्यकता है ।” 

आप कहते हैं कि हमारे लिए वह उपयोगी तथा आवश्यक 
काये करना असम्भव होगा, अगर हम उन बातों से वड्म्चित रखे 
जायंगे जो श्रम-जीवी लोग हमारे लिए करते हैं; परन्तु में कहता 
हैं कि एक मजूर भी यह कह सकता है कि, यदि मुझे; धार्मिक 
पथ-प्रदशेन न मिला, जो मेरी बुद्धि तथा अन्त: करण को आव- 
श्यक है; यदि मुझे एक न्‍्याय-परायण सरकार न मिली, जो मेरे 
परिश्रम की रक्षा कर सके; यदि मुझे; वह शिक्षा नहीं मिलती 
जिससे में अपने काम को आसान बना सकूं; तथा यदि मैं ललित- 
कला के उपभोग से भी वडि-चत रक्खा गया, तो मैं खेत जोतना, 
तथा शहर की. सफाई करना आदि उपयोगी तथा आवश्यक कार्य, 
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भी जो आपके कार्य से कम उपयोगी और आवश्यक नहीं है-- 
न कर सकूंगा.०आपने अभी तक मानसिक भोजन के रूप में जो 
कुछ भी मेरी ,भेंट किया है, वह मेरे लिए सवथा व्यथ है, बल्कि 
में यह भी नहीं समक सका कि इससे किसी को कोई लाभ पहुँच 
सकता है अथवा नहीं और जब तक मुमे यह खूराक़ न मिल 
जायगी जिसका मिलना मरे लिए उतना ही आवश्यक है जितना 
कि दूसरों के लिए, तब तक में तुम्हारे लिए शारीरिक भोजन नहीं 
सैयार कर सकता 

क्या हो, अगर मजूर लोग ऐसा कहने लग जाय॑ ? और 
अगर वे ऐसा कहें, तो यह हंसी ( मज़ाक ) नहीं बल्कि सीधी- 
सादी न्याय की बात होगी । यदि एक श्रम-जीवी ऐसा कहे, तों 
बोद्धिक परिश्रम करने वाले व्यक्ति की अपेज्ञा उसकी यह बात 
कहीं अधिक न्‍्यायोंचित ओर ठीक होगी । क्योंकि बुद्धि सम्बन्धी 
काम करनेवाले मनुष्य के परिश्रम की अपेक्षा श्रमजीवी मनुष्य 
का परिश्रम अधिक आवश्यक ओर उपयोगी है; फिर एक बुद्धि- 
वाले मनुष्य के मार्ग में ओरों को वह मानसिक भोजन देने में कोई 
रूकावट नहीं, जिसके देने का उसने वादा किया है; किन्तु श्रम- 
जीवी मनुष्य तो शारीरिक भोजन इसलिए नहीं दे सकता कि खुद 
उसके पास भोजन की कमी रहती है । 

तो फिर, हम मानसिक परिश्रम करनेवाले मनुष्य क्या उत्तर 
देंगे, यदि हमारे सामने ऐसी सीधी-सादी ओर न्यायोचित मांगे पेश 
कर दी जाय॑ ९ हम इन मांगों की केसे पूर्ति करेंगे ? हम यह भी नहीं 
जानते कि श्रम-जीवियों को किन बातों की आवश्यकता है । हम 
सो उनके रहन-सहन के तरीक़ों, उनके भाव ओर उनकी भाषा को 
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भी भूल गये हैं । हम तो ऐसे अंधे हो गये हैं कि हमने-अ पने उस 
कतेव्य को भी भुला दिया, जो हमने अपने ऊपर ले लिया है । हमें 
पता नहों कि यह प्ररिश्रम हम किस जिए करते हैं; ओर जिन लोगों. 
की सेवा का भार हमने अपने ऊपर लिया है, उनको हमने अपनी, 
वैज्ञानिक एवं कला-सम्बन्धी प्रवृत्तियों का एक लक्ष्य-मात्र बना 
लिया है | हम अपने आनन्द ओर मन-बहलाव के लिए उनका 
अध्ययन और उनकी गरीबी का वर्णन करते हैं। हम इस बात 
को बिल्कुल भूल गये है कि हमारा कतंव्य यह नहीं कि उनका 
अध्ययन करे और उनकी दशा पर लम्बे-चौड़ लेख लिखें बल्कि 
यह है कि हम उनकी सेवा करें । 

अब यह समय है कि हम सचेत दों, ओर अपनी दशा पर 
ओर भी सूक्ष्म-दृष्टि से विचार करें । हमारी दशा ठीक उन घर्मा- 
धिकारियों के समान है जो इंश्वर के साम्राज्य की कुछझ्जी तो अपने 
हाथ में लिए हुए हैं, पर जो न तो खुद अन्द्र धुसते हैं, और न! 
दूसरों को धुसने देते हैं । 

हम अपने भाइयों की ज़िन्दगी को ख। रहे हैं-ओर तिस पर 
भी अपने आपको सच्चे, धर्मनिष्ठ, दयालु शिक्षित ओर पृर्ण 
पुण्यवान मनुष्य सममते हैं ! ह 


तोसरा अध्याय 


मजरों के ग्रति 
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तुम सत्य को पहचानों वही तुम्हें मुक्त करेगा” जॉन 
अआ० ८-१२ 
मेरे जीवन के अब अधिक दिन शेष नहीं हैं, और मरने के: 
पहिले, श्रम-जी बियो, में तुम्हें वे सारी बातें, जो मेन तुम्हारी इस 





दुलितावस्था के सम्बन्ध में सोची हैं, ओर सभी उपाय जिनसे तुम 


अपने आपको इससे मुक्त कर सकते हो, वतला देना चाहता हूँ । 


सम्भवततः, मेंने इस सम्बन्ध में जो कुछ भी सोचा है ( और 


मैंने इस विषय में बहुत कुछ सोचा है ) और अब भी जो सोच 
रहा हूँ वह तुम्म्हारे लिए हितकर सिद्ध हो । 

जैसा कि स्वाभाविक है, में ये बातें रूस के श्रम-जीवियों को 
को ही सम्बोधन कर के कहता हूँ। उनके बीच में रहता हूँ, 
ओर उनको में दूसरे देशों के श्रम-जीवियों की अपेक्षा अधिक 
अच्छी तरह से जानता हूँ। पर मुझे आशा है मेरे कुछ विचार 
दूसरे देशों के श्रम-जीवियों के लिए भी व्यथ सिद्ध न हगे । 

श्रम-जीवियो, तुम अपनी सारी जिन्दगी दु:ख, दारिद्र-थ एवें 
कठिन परिश्रम में, जिसकी तुम्हारे लिए बिलकुल आवश्यकता 
नहीं है, बिताने के लिए मजबूर किये जाते हो, और दूसरे लोग 


उ्वलपकडसक, 


चक&, 
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जो कि ज़रा भी काम नहीं करते, तुम्हारी पेदा की हुई चीज़ों से 
"फायदा उठाते हैं, और तुम उनके दास हो कर रहते हो पर यह्‌ 
बात अब प्रायः सभी सहृदय ओर सममदार मनुष्यों पर विदित 
'हो गई है कि वाघ्तव में ऐसा नहीं होना चाहिए । 


पर इध दशा को दूर करने का उपाय क्या है ९ 


पहिला उपाय तो यह है -जो पुराने जमाने से बिलकुत्त सीधा 
ओर खाभाविक मालूम होता आया है-जो लोग तुम्हारे परिश्रम 
से अनुचित लाभ उठाते हैं, उनसे वह जुत्नरदस्ती छीन लिया, 
जाय । यही बात प्राचीन समय में रोम के ग़ुलामों ने और मध्य- 
'कालीन युग में जमेनी तथा फ्रांस के किसानों ने की थी । स्टेंका- 
रेज्िन तथा वोगैकों के समय में रूस के निवासियों ने भी इसी. 
उपाय का अवज्ञम्बन किया था | इस समय भी कभी-कभी रूसी 
अ्रम-जीवी यही किया करते हैं । 

दुःखित श्रम-जीवी-समाज को दूसरे उपायों की अपेक्षा, यह्‌ 
“उपाय सरल ज़रूर दिखाई देता है । पर तो भी इससे कभी उनके 
उद्देश्य की सिद्धि नहीं होगी । नहीं, बल्कि इससे .तो उल्टा उनकी 
इशा सुधरने की अपेक्ता ओर भी बिगड़ती चली जाती है। 
चुराने ज़माने में, जब सरकार आज की तरह शक्ति-शालिनी नहीं 
थीं, ऐसी क्रान्तियों से विजय की आशा .की जा सकती थी। 
“परन्तु इस समय तो, जब कि उनके हाथ में बड़े-बड़े खज़ाने, रेल, 
तार, पुलिस, फ्रोज और सिपाही हैं, ऐसी क्रान्तियों का परिणाम, 
आय: यही हुआ करता है कि उपद्रव करने वालों को नाना प्रकार 
के दणड और. यातनाएँ भोगनी पड़ती हैं और वे फांसी तक पर 
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चढ़ा दिए जाते हैं । नतीजा यह निकलता है कि श्रम-जीवियों पर 
दूसरों की सत्ता और भी मजबूती के साथ जम जाती है । 

श्रम-जीवियो, हिंसा का मुक़ाबिला हिंसा से कर के, तुम वही 
कर रहे हो जो मज़बूत .रस्‍्सों में बंधा हुआ मनुष्य भागने के अमि- 
प्राय से उन्हीं रस्सों को पकड़ कर खींचा करता है जिनसे कि 
उसका सारा शरीर .जकड़ा हुआ है। इससे तो उसके बंधन की 
गांठें और भी अधिक कस जायेगी ! 

बल-प्रयोग द्वारा छीनी हुई वस्तु को फिर से लेने के लिए 
बल का प्रयोग करना भी उसरीके समान है । 

क्‍ (२) 

यह बात अब प्रायः: सभी पर विदित हो गई है कि इन उप- 
द्रवों से हमारे उद्देश्य की प्राप्ति नहीं होगी, बल्कि सुधरने की 
अपेक्षा श्रम-जीवियों की अवस्था और भी बिगड़ जाती है। इस- 
लिए श्रम-जीवी-समाज के हित-चिन्तकों ने अथवा उनके हित- 
चिन्तक होने का दावा करने वालों ने अभी हाल में श्रम-जीवियों 
को खतंत्र करने के लिए एक नये उपाय का आविष्कार कियां है 
इस उपाय का मुख्य आधार यह शिक्षा हैः-''जिस ज़मीन के वें 
किसी समय मालिक थे, उसे छोड़ कर वे कारखानों में मजदूरी पर 
काम करने लगें। (ओर इस शिज्ञा के अनुसार यह ऐसा ही अनि- 
वार्य है, जैसा कि किसी नियत समय के ऊपर सूर्योदय का होना) 
फिर यूनियनों और सभाओं की स्थापना कर के और पालौमेणट में 
अपने प्रतिनिधि भेजे कर क्रमशः अपनी दशा सुधारते रहें ओर द 
अन्त में समस्त कज्न-कारखानों ओर मिलों के, बल्कि पेदावार के . 
सम्पूर्ण साथनों के, जिनमें ज़मीन भी शामिल है, मालिक बन बैठें; 
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इससे वे त्रिस्कुत स्वतन्त्र ओर सुखी हो जायेंगे । यद्यपि जिस 
'शिक्षा के आधार पर इस उपाय का आविष्कार हुआ है. वह अन्छ- 
कार-मय ज्ञणिक विजय दिखलाने वाली, अस्थायी तजदीजों तथा 
विरोधी बातों से भरी हुई है ओर बिस्कुत मूखंतापण है, तो भी 
'इधर कुछ दिनों से इसका बड़ा प्रचार हो रंहा है । 

इस शिक्षा को केवल उन देशों ने ही नहीं अपनाया है 
जिनमें अधिकांश जन-सपुदाय ने पीढ़ियों से खेती छोड़ दी है, 
किन्तु उन देशों ने भी डसे मान लिया है जिनमें मजूर वर्ग ने 
'जमीन छोड़ देने के सम्बन्ध में अभी विचार भी नहीं किया है ! 

इस शिक्षा का पहिला उद्देश्य यह है कि गात्रों में रहने वाले 
श्रस-जीवी, अपने खेती-सम्बन्धी नाना प्रकार के कार्मो को छोड़ 
'कर, जिनके करने का उन्हें अभ्यास हो गया है ओर जो स्वास्थ्य 
सथा सुख देने वाले हैं, एक ही प्रकार के ओर हैरान कर देने 
वाल अस्वास्थ्यकर, कुत्सित तथा हानिकर कामों में लग जायें। 
इस शिक्षा का उद्देश यह हैं कि एक ग्रामीण अपनी उस प्यारी 
स्वतंत्रता को छोड़ कर, जिसमें कि वह अपनी आवश्यकताओं 
की पूत्ति अपने ही परिश्रम से कर छेता है-कारखानों में काम 
करने वाले श्रम-जीवियों क परत त्र जीवन बिताने लगे, और बात- 
बात में अपने मालिक के अधीन है । जरा गोर करने पर मालूम 
होगा कि ऐसी शिक्षा को उन देशों में क्रिसी भी प्रकार की कोइ 
सफलता नहीं मिलनी चाहिए, न मिल सकतीं, जहाँ के अधिकांश 
अम-जीवी अब भी अपना पेट खेती से पाजते हैं । 

लेकिन इस शिक्षा का, जो कि साम्यवाद के नाम से प्रसिद्ध 
है, रूस जेसे देशों में भी, जहाँ पर ९८ प्रतिशत श्रम-जीबी- 
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समाज की जीविका का साधन खेती है, उन दो प्रति-शत मनुष्यों 
ने बड़ी प्रसन्नता के साथ स्वीकार कर लिया है, जिन्होंने खेती 
को छोड़ दिया है । 

इसका कारण क्या है ? यह कि मज़र आदमी खेती को 
छोड़ कर, उन प्रलोभनों के चंगुल में फँस जाता है जो राहर और 
कारखानों के जीवन के साथ में लग हुए, हैं। ओर उसके इन 
प्रजोभगों का समथन साम्यवादियों की शिक्षा से हो जाता है 
जो आवश्यकताओं #ी वृद्धि को सनुष्य की उन्नति का एक चिन्ह 
सममभती है ! 

ऐसे मजूर लोग साम्यबाद की इस शिक्षा की अधूरी बातों 
को छे कर बड़े जोश के साथ उसका अपने संगी-साथियों में 
श्रचार करते हैं ओर इस प्रचार तथा इन नवीन आवश्यकताओं के 
कारण, जिनको कि उन्होंने बिना प्रयोजन पेदा कर लिया है, 
अपने आपको उन्नति-शील सुधारक सममने लमते हैं ओर गाँव 
के सीधी-साढी जिन्दगी बसर करने बाले किसानों से अपने आप- 
को कहीं ज्यादा हैसियत ओर दर्ज वाला गिनने लग जाते हैं । 
सोभाग्य से रूस में ऐसे श्रम-जीवियों की संख्या अभी बहुत 
थोड़ी है। रूस के अधिकांश श्रम-जीवियों ने तो इस साम्यवा- 
दियों की शिक्षा का कभो नाम तक नहीं सुना है क्मौर यदि इस 
सम्बन्ध में कोई बात वे सुनें भी तो इस शिक्षा को अपने लिए 
एक बिल्कुल नई और अनावश्यक बात सममते हैं जिसका उनकी 
सरूची जरूरतों से कोइ सम्बन्ध ही नहीं है । 

यूनियन क्रायम करना, जुलूस निकालना, पालिमेण्ट में अपने 
अतिनधि भेजना आदि साम्यवादियों की इन सारी बातों से, 
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जिनकी सहायता से कारखानों में कांम करनेवाले श्रम-जीवी अपने 
इस दास्य-जीवन से मुक्त होने का प्रयत्न करते हैं, स्वतन्त्र जीवन 
व्यतीत करनेवाले ग्रामीण श्रम-जीवबियों को कोई भी दिलचस्पी नहीं ! 

गाँवों के मजूरों को इस बात की जरूरत नहीं क्रि उनकी मज- 
दूरी बढ़ाई जाय या उनके काम करने के घंटे कम कर दिये जायेँ 
अथवा सहयोगी संस्थाएं खोली जायें; बल्कि उनके लिए सब से 
जरूरी है एक चीज-ज़मीन ! जमीन सभी जगह उनके पास इतनी 
कम है कि उससे वे अपने कुटुम्ब का पेट भी नहीं भर सकते । 
परन्तु इसके सम्बन्ध में, जिसको गावों के लोगों को सब से ज्यादा 
जरूरत है, साम्य-वादियों की ओर से कुछ भी नहीं कद्दा गया है 

विद्वान साम्य-वादो कहते हैं “झगड़े की खास चीजें हैं खदानें, 
कल-का रखाने, ओर इसके बाद ज़मोन ।” बे कहते हैं कि, मजूरों 
को चाहिए कि ज़मीनें लेने के लिए पहिले वे मिलों ओर कार- 
खानों पर अधिकार प्राप्त करें ओर इस तरह पूंजी पतियों 
पर विजय पा लेने के बाद जब ये सब चीजें उनके हाथों में आ 
जायँगी तब वे ज़मीन पर भी अपना अधिकार कर सकेंगे। आश्रर्य 
यह है कि लोगों को तो ज़मीन की जरूरत है परन्तु उनसे कहा यह 
जाता है कि उसे प्राप्त करने के लिए उन्हें पहिले उसे छोड़ देना 
होगा; इसके बाद एक बहुत ही पेचीदा ढंग से, जिसका आवि- 
ध्कार साम्यवाद का दम भरनेवाले महा-पुरुषों ने ही किया है. 
मिलों ओर कांरखानों के सहित-जिनकी बेचारे मजूरों को बिलकुल 
आवश्यकता नहीं है, उसे वे फिर प्राप्त कर लेंगे । यह तो वहीं 
ढंग हुआ जैसा कि कुछ सूदखोर महाजन क्रिया करतें हैं । आप 
एक महाजन से एक हज़ार रुपये मांगते हैं; सिफ एक हज़ार 
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रुपये की ज़रूरत है, छकिन महाजन आपसे कहता है, “में आप 
को सिफ एक ही हज़ार रुपया नहों दूंगा, आप पाँच हजार रुपये 
लीजिए, जिनमें से चार हज़ार के साबुन के टुकड़े, रेशमी कपड़ा ' 
ओर बहुत सी चीज़ें होंगी | यद्यपि आपको तो इनकी बिल्कुल 
आवश्यकता नहीं है; फिर भी वह तो आपको एक हज़ार रुपये 
इसी शर्ते पर दे सकता है। यह साम्यवादियों की दलील भी 
ठीक ऐसी ही है । 

साम्यवादी लोगों न बिल्कुल ही रालत तौर पर यह तय कर 
रक्‍खा है कि ज़मीन परिश्रम करने का वैसा ही साधन है, जैसे कि. 
मिल अथवा कारखाने; ओर श्रम-जीवियों को, जो केवल ज़मीन न 
दोने के कारण ही कष्ट उठा रहे हैं, यह सलाह देते हैं कि वे अपनी 
जमीनों को छोड़ दें, ओर उन कारखानों पर कब्जा करने में लग 
जाय॑, जिनमें तोप, बन्दृक़, इच्र-तेल, साबुन, शीशे फीते ओर हर 
प्रकार की विलासिता की सामग्री तैयार की जाती है | कारखानों 
पर अधिकार कर चुकने के बाद जब मजूर शीशा अथवा फ्रीता 
आदि वस्तुएं शीघ्रता और उत्तमता के साथ बनाना सीख चुके 
होंगे ओर जमीन के जोतने-खोदने ओर उसपर काम करने के 
बिल्कुल अयोग्य हो गये होंग--तत्र उन्हें ज़मीन पर भी कब्जा 
करने को कहा जाता है । सा 
द ३ 


खेती करना और उससे अपना पेट भरना सुखमय ओर 
स्वतंत्र मनुष्य-जीवन की एक मुख्य शर्त रही है ओर भविष्य में 
भी हमेशा रहेगी । यह बात सभी लोग जानते हैं और हमेशा 
के. कप [4 कक कक 4. लि 
जानते हैं, ओर इसलिए सभी मनुष्य किसी ऐसे जीवन के लिए 
रे 
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हमेशा प्रयत्न करते रहे हैं और आगे भी करते ही रहेंगे, जैसा कि 
पानी में जाने के लिए मछली किया करती है । 

परन्तु साम्य-बादियों का कहना है कि मनुप्यों का जीवन 
खुखमय बनाने के लिए उन्हें इस बात की आवश्यकता नहीं है कि 
वे जंगलों और पशुओं के बीच में रहें, जहां पर लोग लगभग 
अपनी सारी आवश्यकताओं की पूर्ति खेतों में काम करके ही 
कर सकते हैं। उनके ख्यात से तो लोग ऐसे स्थानों में रहना 
चाहते हैं जो उद्योग-धन्धों और कारीगरी के केन्द्र-स्थान हैं, जहां 
का वायु बहुत ही दूषित है और लोगों की जरूरतें दिन पर दिन 
बढ़ती ही रहतो हैं, ओर जिनकी पूर्ति कारखानों में रात-दिन, शक्ति 
से अधिक, काम करके ही की जा सकती है। कारखानों के इस 
जीवन में फंसे हुए वेचारे मजूर भी इस बात पर विश्वास कर 
लेते हैं और यह सममभकर कि वे कोई बहुत बड़ा ओर ज़रूरी 
काम कर रहे हैं, अपनी सारी शक्ति पूंजीपतियों के साथ इस बात 
की लड़ाई लड़ने में लगा देते हैं कि उनके काम करने के घंटे घटा 
दिये जाय॑ और मजदूरी बढ़ा दी जायं, जब कि वास्तव में, ज़मीन से 
अलग कर दिये गये मंजूरों के लिए सब से अधिक जरूरत इस 
बात की है कि वे किसी प्रकार ऐसे उपाय की खोज करे' जिससे 
वे फिर जमीन प्राप्त करके खेती कर सके ओर प्रकृति के बीच आनंद- 
मय नेसर्गिक जीवन व्यतीत कर सके | उन्हें अपनी सारी शक्ति 
इसी बात में लगा देनी चाहिए । साम्य-वादी कहते हैं--“लेकिन 
अगर यह बात सच भी हो कि प्रकृति की गोद में रहना कल- 
कारखानों के जीवन की अपेक्षा अंधिक अच्छा है, तो भी कार- 
खानों में काम करनेवाले श्रम-जीवियों की संख्या इस समय इतनी 
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बढ़ गई है ओर कृषक-जीवन से अलग हुए उनको इतना समय हो 
गया है, कि अब कृषक जीवन में वापस आना उनके लिए बिल्कुल 
सम्भव ही नहीं है। यह असम्भव इसलिए है इस प्रकार शहराती 
जीवन से देहाती-जीवन को लौट आने से व्यर्थ ही पन चीज़ों ए॑ 
सैदायश कम हो जायगी जो इन कारखानों. में तैयार की जाती हैं 
ओर जो राष्ट्रीय सम्पति का एक अंग हैं। ओर यदि मान लिया 
जाय कि ऐसा न भी हो तो भी अब ज़मीन इतनी काफ़ी कहां है 
जिससे कारखानों में काम करनेवाले सभी आदमियों का आराम 
के साथ भरण-पोषण हो सके ९ 

पर यह बात गलत है कि कारखानों में काम करने वाले आद- 
मियों के फिर से गांवों में लौटने ओर खेती म॑ं लग जाने से राष्ट्र 
की सम्पत्ति घट जायगी । क्योंकि खेती करनेवाले अपना थोड़ा स्ग 
सप्तय घर पर या कारखानों में जा कर भी तो दुसरे उद्योग-पन्ां 
में लगा सकते हैं। उन्हें कौन रोकता है ? हां, बल्कि इस फेर 
बदल से यदि बड़े-बड़े कारखानों में तेजी से तेयार होने बाएं 
अलुपयुक्त ओर हानिकर चीजों की पैदावार कम हो जाय ओर 
साधागर्णतयां आवश्यक वस्तुओं का भी आवश्यकता से अधिक 
तैयार करना बन्द हो जाय तथा अन्न, साग-भाजी, फल झोररेर 
घरेलू पशुओं की संख्या बढ़ जाय, तो इससे किसी भी प्रकार से 
राष्ट्र की सम्पत्ति कम नहीं हो सकती, बल्कि उलटा उसमें वृद्धि 
“ही हो जायगी । 

यह दलील भी ठीक नहीं है कि ज़मीन इतनी काफ़ी स हो 
सकेगी कि कारखानों में काम करनेवाले सभी आदमियों का आराम 
के साथ भरण-पोषण हो सके । क्योंकि अधिकांश देशों में वह 


'कुम्न:ूता 


सामाजिक कुरीतियाँ श्पः 


ज़मोन, जो बड़े-बढ़े जमीन्दरों को सम्पत्ति है. कुत अ्रम-जीवियों 


के मरण-पोषण के लिए काफ़ों डोगी, अगर जमीन की जोताई- 
बोआई पूर्णतः आधुनिक वैज्ञानिक ढंग से की जाय अथवा केवज 
उस वरह भी की जाय, जैसे सहस्तरों वष पूब चीन देश में की जाती थी। 
इस विषय से प्रेम रखनेवाले सज्जन क्रोपॉटकिन के “दि 
कांकेष्ट आफ जेड” ( रोटी के लिए लड़ाई ) और “फौल्ड्स 
क्ैक्टरीज़ ऐशड बकशापूस ( खेत, कारखान और कायोलय )' 
नामक पुस्तकों को पढ़ें | तत्र उनको पता चल जायगा कि अच्छी 
जोताई-खोदाई से जमीन की पेदावार किस हृद तक बढ़ जाती है. 
ओर उतनी ही जमीन से कितने अधिक आदमियों को भोजन 
मिल सकता है । धीरे-धीरे छोटे-छोटे किसान भी वैज्ञानिक ढंग 
से खेती करना आरस्भ कर देंगे, अगर वे अपना सारा मुनाफा 
धनी जमीन्दारों के हवाले कर देने के लिए मज़बूर न किये जाय॑, 
औैसा कि अभी किया जाता है। साधारणतया जमीन्दार लोगों को 
जो कि इन गरीब किसानों को अपनी जमीनें किराये पर देते हें 
उपज बढ़ाने की आवश्यकता नहीं जान पड़ती, क्योंकि उन्हें तो, 
दिना किसी कष्ट उठाये ही काफी रकम माज़गुज़ारी में मिलती 
रहती है । द 
एक दलील और है । “जमीन इतनी कहां है जो सब भजूरों 
को मुफ्त दी जा सके । इसलिए अब इस बात पर परेशान न 
होइए । कैसी अजीत्र बात है. ? पहले तो किसानों से जमीनें छीनी 
जाती है और अब कहा जाता है कि जमीनें काफ़ी नहीं है | परे- 
शान संत होइए । एक महान बिल्कुल खाली पड़ा हुआ है, और 
कुछ आदमी शीतृ-काज़ में भयंकर मंमा-बात के समय उस मकान 
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के बाहर खड़े हुए, आश्रय के लिए प्रार्थना कर रहे हैं। मकान 
का मालिक कहता है--मकान के भीतर इन आदमियों को आन 
देना उचित नहीं है, क्योंकि उसमें उन सब के लिए जगह न मिल 
सकेगी ।” उपयुक्त जुमीनवाली दलील भी ठीक ऐसी ही है। ठीक 
तो यह है कि जो लोग आश्रय के लिए प्राथना कर रहे हैं; उनको 
अन्दर आने दिया जाय, फिर इसके बाद देखा ज़ायगा कि उसमें 
“उन सब के लिए स्थान मिल सकता है या केवल थोड़े से आदमियों 
के लिए ही । अगर उन सब के लिए स्थान न मिल सके, तो जा 
लोग उसमें आ सकते हैं उन्हींकों क्योंन स्थान दिया जाय ९ 

ठीक यही बात जमीन के सम्बन्ध में भी है। जो जमीनें 
अ्रम-जीवियों से ले ली गई है, उन्हें उन्हीं लोगों के हवाले कर देना 
खत श्रेष्ठ माग है, फिर यह देखा जायगा कि यह जमीन सब के 
'लिए काफ़ी होगी या नहीं ! 

यह विल्कुल ग़लत है कि दुनियाँ के सभी मजूर आद मियों के 
लिए ज़मीन काफ़ी न होगी, अगर कारखानों में काम करने वाले 
आदमियों का निवाह बाज़ार से खरीदे हुए अन्न के ऊपर हो 
सकता है तो कोई कारण नहीं कि, दूसरों का पेदा किया हुआ 
अन्न मोल लेने के बदले वे खयं इस ज़मीन को क्यों न जोलें 
ओर बोवें, फिर वह ज़मीन हिन्दुस्तान, अर्जेश्टाइन, आस्ट्रेलिया 
साइबेरिया अथवा ओर कहीं पर भी क्‍यों न हो । 

इसलिए तमाम वे सब दलीलें बे बुनियाद हैं जिनमें कहा 
जाता है. कि कारखानों में काम करने वाले मजूरों को खेती नहीं 
करनी चाहिए या उनके लिए इतनी जमीन नहीं मिल सकती या 
वे खेती कर ही नहीं सकते | इसके व्रिपरीत यह बात साफ है कि 
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ऐसे फेर बदल से जनता की हानि होने के बदले उपकार ही 
अधिक होगा और निश्चय ही इससे भारतवर्ष तथा रूस आदि 
देशों से अकालों का समूल नाश: हो जावगा जो बहुत समझे 
से वहाँ अड्डा जमाये हुए हैं। ये अकाल इस बात को बताते हैं 
कि आजकल जमीन का जो बटवारा किया गया है वह बिलकुल 
अनुचित और ग़लत रीति पर किया गया है । 

हाँ, यह सच'है कि जिन देशों में कंल-कारखानों के व्यवसाय 
ने बहुत उन्नति कर ली है, जैसा कि इंगलेए्ड, बेल्जियम तथा 
संयुक्त-राज्य ( अमेरिका ), के कुब्च स्थानों में है, वहाँ के श्रम- 
जीवियों का जीवन बिलकुल भिन्न हो गया है। डनका, अब देहातों 
में वापिस लौट आना और खेती करने लग जाना बहुत कठिन 
जान पड़ता है। परन्तु इससे यह सिद्ध नहीं होता कि उनका 
देहांतों में लौट आता ठीक नहीं और इससे किसी प्रकार का 
लाभ होने की सम्भावना नहीं । इसपर अमल करने के लिए सब 
से पहिले जरूरत इस बात की है कि मजूर लोग यह सममर्ले 
कि उनके हित के ख्याल से गाँवों में लोट जाना उनके लिए बहुत 
जरूरी है। और उन्हें चाहिए कि वे अपने कारखानों के इम 
दास्य-जीवन को ऐसा न समम लें जो हमेशा टिकने वाला हो 
अथवा जिसमें कोई फेर-बदल नहीं हो सकता | वे निश्चयपूर्वक 
जान लें कि उनका यह जीवन प्रक्ृति के विरुद्ध है और उसको 
बदल देने में ही उनका भला है। और यह समझा कर वे इसपर 
अमल करने के उपाय ढूँढ़ने में लग जाये |. 

इस प्रकार उन मज़ूरों को, जिन्होंने बहुत काल से अपने 
बाप-दादों की - जमीनें ओर घरबार छोड़ दिये हैं और जो कार- 
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खानों में काम कर के अपना पेट पाल रहे हैं इस बात की जरूरत 
नहीं कि वे अपने मजूर संघ बना लें ओर हड़तालें करें ओर 
बच्चों की तरह सड़कों पर जुल्लस निकालें । उनके लिए तो सिफ़ 
एक बात की जरूरत है, और वह यह कि वे ऐसे उपायों की 
खोज करें जो उन्हें कारखानों की इस गुलामी से मुक्त कर दें 
ओर जमीन के ऊपर उन्हें अधिकार दिला सकें। उनके माग में 
सब से बड़ी रुकाबट है जमोन्दारों द्वारा जमीन पर अनुचित 
अधिकार कर छेना । जमीन्दार कभी जमीन पर खुद काम नहीं 
करते, पर जमीन पर अधिकार जमाये बैठे हैं। यही एक बात 
है जिसके लिए मजूरों को अपने शासकों से प्राथना करनी चाहिए 
ओर अपनी माँग पेश करनी चाहिए । इसमें जरा भो डरने की 
बात नहीं है । जमीन उनकी है | अतः उसे माँगना अपने निश्चित. 
ओर न्यायोचित अधिकार का वापस माँगना होगा । जमीन के 
ऊपर रहना, ओर उसपर मेहनत कर के अपना पेट भरना प्रत्येक 
ग्राणी का स्वाभाविक अधिकार है। इसके लिए किसी से आज्ञा 
माँगने की कोइ जरूरत नहीं । 
(४) 

जमीन पर से खानगी मालिकी का अन्त कर देना अब बहुत 
जरूरी हो गया है। क्योंकि जमीन्दारों के अन्याय, खेच्छाचा- 
रिता ओर अत्याचार की अब हद हो गई है। पर प्रभ केवल 
यही है कि इसका अन्त हो किस प्रकार ? रूस तथा अन्य सभी 
देशों में गुलामी की प्रथा को अन्त सरकार की आज्ञा से किया 
गया था। और ऐसा जान पड़ता है कि भूमि को किसी एक 
व्यक्ति अथवा समाज की सम्पत्ति मानने को प्रथा का भी अन्त 
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इसी प्रकार सरकार की ओर से जारी की गई आज्ञाओं से हो 
सकता है। परन्तु सरकारें प्रायः ऐसी आज्ञायें बहुत कम दिया 
करती हैं | 

सभी सरकारें ऐसे ही ओद्मियों की बनी हुई हैं, जो दूसरों 
की ही कमाई पर गुलछरेँ उड़ाना चाहते हैं, और दूसरी बातों की 
अपेक्षा जमीन्दारी की श्रथा में ऐसे जीवन की सम्भावना बहुत 
कुछ है । केवल शासक और जमीन्दार समाज के ही लोग इस 
प्रथा का अन्त करने का विरोध न करेंगे बल्कि वे लोग भी जो 
सरकारी करमवारी अथवा ज़मीन्दार न होते हुए भी धनिक-सभाज 
तथा ऐसे सरकारी कर्मचारियों, शिल्पकारों, वेज्ञानिकों और 
व्यापारियों के पास नौकर हैं । वे यह समझ कर इसका अन्त 
करने में विरोध करेंगे कि उनके इस एशो-आराम का सारा दारो- 
मदार इस जमीन्दारी के ऊपर ही है। वे सदैव उसका समर्थन 
करते हैं अथवा और सभी , ऐसी बातों की आलोचना करते हैं, 
जो इससे कम महत्व की है, पर ज़मीन्दारी के प्रश्न को कभी 
छूते तक नहीं हैं । 

अधिकांश सफेदपोश लोग, अगर जान-बूक कर नहीं तो 
आअज्ञान से ही, यह सममते हैं कि उनकी अच्छी स्थिति का कारण 
जमीन्दारी ही है । 

यही कारण है कि राष्ट्रीय महा-सभाएँ ( पालामेरटें ) लोगों 
को यह दिखलाने भर के लिए कि वे जनता की शुभ-चिन्तक हैं, 
ओर वे जो कुछ भी करती हैं उसकी भलाई के ख्याल से ही करती 
हैं, ऐसे अनेकों प्रस्तावों पर बाद-विवाद करती हैं और उनपर 
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अमल करना .भी आरसम्म कर देती हैं जिनसे, वे बतलाती हैं, 
लोगों की दशा सुधरेगी ।..पर. एक बात को वे सब बिलकुल छोड़ 
देते हैं, जिसकी लोगों को सबसे भारी आवश्यकता है ओर जिससे 
लोगों की दशा का वास्तविक सुधार हो सकता है और वे एक 
उन्नत राष्ट्र बन सकते हैं । ओर यह बात क्‍या है ? यही जमीन 
पर से खानगी मालिकी का अन्त कर देना । इस आन्दोलन को 
बे छूते तक नहीं हैं । 

इसलिए ज़मीन पर से वेयक्तिक अधिकार उठा देने के प्रश्न 
को हल करने के लिए सबसे पहिले आवश्यकता इस बात की है 
कि इस विषय में लोगों ने जो खामोशी अरूत्यार कर रक्‍खी है 
जउसका अन्त कर दिया जाय | यह खामोशी उन देशों में अखि्ति- 
यार की जाती है जहाँ पर बहुत कुछ शक्ति पालामेण्टों के हाथ में 
है। फिर रूस में तो सारी शाक्ति बादशाह जार के हाथ में है, 
अतः यहां जमीन्दारी का अन्त करने के लिए सरकारी आज्ञा 
ओर भी कम सम्भव है | पर रूस में भी नाम-मात्र के लिए 
जार के हाथ में शक्ति है। वास्तव में यह शक्ति कैवल देव के 
कारण उन खेकड़ों हजारों लोगों के हाथों में है जो जार के 
सम्बन्धी ओर साथी है और जो उससे जबद॑स्ती अपनी सारी 
मन चाही बातें करा लेते हैं। इन सभी आदमियों के पास हजारों 
बीघा जमीन है | इसलिए वे जार को, यदि वह ऐसा करना चाहें 
सो भी जमीन्दारों के पंजे से जमीन को निकालने न देंगे । जिस 
समय जार ने किसानों को स्वतंत्र किया था, उस समय उन्हें 
अपने अपने गुलामों को आजाद कर देने के लिए अपने निकटस्थ 
लोगों पर जोर देने में बहुत बड़ी कठिनाई का सामना करना 
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पड़ा था। पर यह फिर भी इसलिए हो सका कि. असल चीज 
जमीन तो जमीन्दारों के हाथ में ही बनी रही । छेकिन अगर वे 
जमीन पर से अपना अधिकार उठा लें, तो जार के सम्बिन्धियों: 
तथा मित्रों को यह निश्चय है कि जिस प्रेंकार का जीवन वे इस 
समय बिता रहे हैं और बहुत समय से जिसके वे आदी हो रहे 
हैं उसकी जो कुछ भी आशा रह गई है वह भी हाथ से जाती रहेगी। 

इसलिए इस बात की आशा करना व्यथ है कि संसार की 
सरकारें, विशेष कर हमारी सरकार, जमीन को जूमीन्दारों के 
पंजे से निकाल कर प्रजा के हाथ में दे देगी । 

बल-प्रयोग से भी जमीन्दारों से जमीन को छीन लेना 
असम्भव है, क्‍योंकि शक्ति हमेशा उन लोगों के हाथ में रही है 
ओर रहेगी जिन्होंने जमीन को पहिले से ही अपने अधिकार में 
कर लिया है | 

साम्यवादियों की रीति के अनुसार जब तक जमीन वापिस 
नहीं मिल जाती तब तक ठहरे रहना--अथात्‌ भ्रविष्य में अधिक 
की आशा से अपनी दशा और भी खराब बना देने के लिए 
तैय्यार हो जानां निरी मूखंता है । क्योंकि प्रत्येक विचारबान्‌ 
घुरुष इस बात को जानता है कि यह तयीक़ा श्रम-जीवियों को 
आजाद करने के बदले उन्हें पूंजीपतियों का और भी अधिक 
गुलाम बना देता है ओर उन्हें ऐसा कर देता है कि भविष्य में 
वे उन मैनेजरों की गुलामी करे जो नहं-नई संस्थाएँ खोल कर 
उनके सच्चालक बनेंगे | 

किसी भी प्रतिनिधि सरकार से अथवा, जैसा कि रूस के: 
किसानों ने दो राजाओं के राज्य-कःल में किया है, जार से इस 
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बात की आशा करनां और भी अधिक मूखंता होगी कि वे जमीन 
को जमीन्दारों की व्यक्तिगत सम्पत्ति बनाने की इस प्रथा का अन्त 
कर देंगे । क्‍योंकि जार के सम्बन्धियों तथा खय॑ जार के पास भी 
बहुत बढ़ें-बड़े इलाक़े हैं, ओर यद्यपि प्रकट में इनका यह कहना 
है कि वे किसानों के हितचिन्तक हैं, तथापि जमीन एक ऐसी 
चीज है. जिसकी उनको परमावश्यकता है। अतः वे उसे कभी 
न छोड़ेंगे। क्‍योंकि यह बात वे मली प्रकार जानते हैं कि यदि 
वे जमीन के माशिक न रहे तो उन्हें अपनी इस ऐशो-आराम की 
जिन्दगी से, जो कि वे दूसरों की गाढ़ी कमाई का उपभोग कर के 
विता रहे हैं, हाथ धोना पड़ेगा 
तो फिर मजूर लोग जिस अत्याचार का शिकार बन रहे हैं 
उससे अपने आपको मुक्त करने के लिए उन्हें किस मार्ग का अनु- 
सरण करना चाहिए ? 
(५) 
पहिले तो ऐसा जान पड़ता है कि इसका कोई उपाय ही नहीं 

मजूर लोग गुज्नामी की जंजीरें में इस तरह जकड़े हुए हैं कि 
उनका ख्तंत्र होना अब सम्भव ही नहीं । परन्तु यह श्रम है । 
मजूरों को अपनी मुक्ति को उपाय खोजने के लिए पहले अपने 
अत्याचारों का कारण खोजना चाहिए। ओर जब वे ऐसा करेंगे तब 
वे देखेंगे कि खून-खच्चर, साम्यवादियों के बतलाए मार्ग पर चलने 
तथा सरकार से सहायता प्राप्त करने की व्यथ आशाएँ रखने के 
अतिरिक्त अपनी ' खतंत्रता प्राप्त करने के ऐसे साधन उनको प्राप्त 
हैं, जिनमें कोई कभी बाधक नहीं हो सकता। और ये साधन सदैव 
से उनके हाथ में रहे हैं, ओर आगे मी रहेंगे । 
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वास्तव में मजूरों की इस दुःखपूर्ण और शोचनीय अवस्था 
का केवल एक ही कारण है--यही कि जिस जमीन की मजूरों 
को जरूरत है, वह ज़मीन्दारों के अधिकार में है। परन्तु जमी- 
न्दार भला इस.जमीन को अपने अधिकार भें किस प्रकार रख 
सकते है ? 

पहिल तो इस तरह कि, जिस समय मजूरों की ओर से इस 
ज़मीन को अपने अधिकार में लेने का प्रयन्न किया जायगा, उस 
समय उतन्तकें इस काय का विरोध करने के लिए फ़ोज भेजी 
जायँगी। वे जमीन पर अधिकार प्राप्त करने का प्रयत्न करने वालों 
को मार कर भगा देंगी ओर जरूरत पड़ने पर उन्हें यमलोक तक 
पहुँचा देने में कोई कसर बाक़ी रक्खेंगी । इस तरह वे फिर जूसी- 
न्दारों को जमीन सॉंप देंगी । परन्तु जरा सोचो तो, इन सेनाओं 
में सैनिक कहाँ से आते हैं ? सेनाओं के सेनिक, श्रम-जीवियों 
तुम्हीं तो हो। श्रम-जीवियो, तुम्हीं तो सैनिक बन कर ओर सेना 
'के अधिकारियों की आज्ञा का पालन करते हुए जमीन्दारों के उस 
चीज का मालिक बनने में सहायक होते हो। जो वास्तव में उनकी नहीं 
सर्वसाधारण की ओर इसलिए तुम्हारी भी सम्पत्ति है। पर तुम 
सिफ यही नहीं करते | तुम उनकी ( जमीन्दारों की ) इस जमीन 
पर काम कर के ओर उसे लगान पर ले कर उनकी और मरी 
सहायता करते हो । श्रम-जीवियो ! तुम्हें चाहिए कि तुम ये सच 
'बातें छोड़ दो । फिर तुम देखोंगे कि जमीन्दारों की जमीन को अपने 
अधिकार में रखना व्यर्थ ही नहीं चरन्‌ असम्भव हो जायगा और 
वह जमोन सा्वजनिक सम्पत्ति हो जायगी। परन्तु रस्भव है, 
ऐसी दशा में जमीन्दार मजदूरों के स्थान में यंत्रों से काम लेने 
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लगें ओर खेती करने के स्थान में पशु-पालन, उनकी सनन्‍्तान बढ़ाने 
ओर उसे उन्नत बनाने तथा जंगलों की रक्षा ओर वृद्धि आदि का 
काम आरम्भ कर दें | पर वे कुछ भी करें, तुम निम्धयपूववक जानो 
कि, अ्रमजीबियो, तुम्हारे बिना उनके लिए अपना काम चलाता 
असम्भव हो जायगा और तब एक-एक कर के उन सबको मज-: 
'बूर हो कर अपनी-अपनी जमीन छोड़ देनी पड़ेगी । 

इस प्रकार श्रम-जोवियों ! इस गुज्ञामी ओर दारिद्र से मुक्त 
होने का एकमात्र साधन यही है कि तुम पहले यह समझ लो कि 
जमीन पर किसी एक व्यक्ति अथवा समांज-विशेष का अधिकार 
कर लेना एक भारी अपराध है। जब तुम यह समझ लोतो 
दूसरा काम यह है कि तुम कभो फोजों में नोकरी न करो। क्योंकि 
फोजों के बल पर ही तो ये लोग किसानों ओर मजूरों से जमीनें 
छीनते हैं । एक बात और है । जमीन्दारों की जमीनों पर काम 
करना, एवं उसे लगान पर लेता भी उनकी जमीन का उन्हें मालिक 
बने रहते देने में सहायता करना है। इसलिए उनको जमीनों पर 
काम भी न करो न उन्हें किराये पर ही लो । 

( 9 ) 

लीग कहेंगे “परन्तु यह उपाय तो तभी कारगर होगा जब 
दुनिया भर के सभी मजूर यह निश्चय कर लें कि फौज में नौकरी 
नहीं की जाथ ओर न जमीन्दारों की ज़मीन पर काम किया जाय 
ओर न उस ज़मीन को लगान पर लिया जाय । और सारे संसार 
के अश्रम-जीवी एकदम काम करना बन्द्र कर दें | परन्तु ऐसी बात 
न तो है ही ओर न हो ही सकती है। अगर थोड़े स श्रम-जीवा 
इन सत्र बातों पर राजी भी हो जाय॑, तो बाकी श्रम-जावी, जो' 
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आय:ः दूसरे देशों के श्रम-जीवी होंगे, इसकी आवश्यकता को न 
समभेंगे । और इसलिए परिस्थिति में कोई विशेष फर्क न होगा- 
जमी+ तो ज्यों की त्यों जमीन्दारों के अधिकार में बनी रहेंगी । 
फल यह होगा--कि इन हड़ताल करनेवाले मजूरों से दूसरों का 
भला होना तो ठीक वे उलटी अपनी ही हानि कर लेंगे ।” 

यह ऐनराज़ बिल्कुल सही होता, अगर में उन्हें हड़ताल कर 
देने ( काम करने से इन्कार कर देने ) को कहता होता । लेकिन 
में हड़ताव की वात नहीं करता । में तो यह कहता हूँ कि श्रम- 
जीवियों को चाहिए कि वे सेनाओं में भरती होना बन्द कर दें, 
जो हमारे भाइयों पर आक्रमण करके उन्हें अपने स्वत्वों से वज्चित 
कर देती हैं | में तो यह कहता हूँ कि वे ज़मीन्दारों की जमीन पर 
काम करने या उसे लगान पर लेने से इन्कार कर दें। क्‍यों? 
इसलिए नहीं कि इससे श्रम-जीवबियों को केवन हानि है और उससे 
उनकी पराधीनता बढ़ जाती है; बल्कि इसलिए कि इन कामों में 
किसी प्रकार का काई भाग लेना स्वयं ही एक बहुत बड़ा पाप है । 
प्रत्येक मनुष्य को इस पाप से उसी प्रकार बचना चाहिए जिस 
अकार हत्या करने, चोरी करने, डाका डालने इत्यादि कामों के 
करने से अथवा उनमें किसी भो प्रकार का कोई हिस्सा लेने से 
'बचना उसका परमधमे है | यदि श्रम-जीवी लोग इस बात पर जरा 
भी विचार करेंगे कि कुछ भी परिश्राम न करनेवाले इन अभद्र पुरुषों 
के ज़मीन पर अधिकार बनाये रखने में सहायता करना कहां तक 
डचित है तो वे निःसन्रेह देखेंगे कि जमीन पर किसो व्यक्ति 
अथवा समाज-विशेष का एकान्त अधिकार होना बिल्कुल न्‍्याय- 
'विरुद्ध बात हे ओर इसलिए उस प्रथा को बनाए रखना एक 
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महा पाप है | इस पाप के कारण सहस्रों मनुष्य, बुद्ध पुरुष एवं 
छोटे-छोटे बच्चों को दुःख ओर दारिद्र में जीवन बिताना' पड़ता 
है। इसी पाप के कारण उन्हें भर पेट भोजन नहीं मिलता, 
यही नहीं बल्कि आवश्यकता तथा अपनी शक्ति से बाहर परिश्रम 
करना पड़ता है | इस घृरित जमीन्दारी प्रथा के कारण हजारों 
गरी पुरुषों को फाकेकशी ओर अति परिश्रम के कारण अकाल 
“ही काल के गाल में पहुँचना पड़ता है । 
यदि जमीन्दारों द्वारा जमीन को अपने एकान्त अधिकार में 
खनाए रखने का-यही परिणाम हो--ओर यह बात अब प्राय: 
सभी पर विदित हो गई है कि इसका परिणाम ऐसा ही होता हैं- 
तो यह बात भो स्पष्ट है कि जमीन्‍न्दारों के जमीन पर अधिकार 
रखने और इस अधिकार का समथन करने के काम में किसी 
श्रकार भी कोई हिस्सा लेना एक बहुत वड़ा पाप है, जिससे प्रत्येक 
मनुष्य को दूर रहना चाहिए । करोड़ों मनुष्य सूद-खोरी, आवारा 
शर्दी, निवेलों को सताने, उनपर आक्रमण करने, चोरी करने, 
हत्या करने तथा ऐसे ही दूसरे कामों को स्वभावत: पाप-कर्म सम- 
मते हैं और ऐसे कामों से सदैव दूर रहते हैं। ठीक ऐसा ही 
आचरण श्रम-जीवियों को भोमिक संपत्ति के संबन्ध में करनों 
चाहिए । वे स्वयं ऐसी संपत्ति के अनोचित्य को देखते हैं. और 
उसे बहुत ही कुत्सित एवं निदंयतापूर्ण काम समभते हैं । तो फिर 
क्‍या कारण है जो वे उसमें केवल हिस्सा ही नहीं लेते बल्कि उसका 
समथन भी करते हैं ? 
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इस प्रकार में जिस बात की सलाह देता हूँ वह हड़ताल नहीं है । 
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मैं तो भौमिक संपत्ति की रक्षा ओर समर्थन को एक अपराध और 
' महापाप वता रहा हूँ और स्मरण दिलाना चाहता हूँ कि हम सब 
ऐसे पाप से अथवा ऐसा करने से अपना हाथ खींच लें--उसमें सहायक. 
होने से बाज आवें। यह सच है इस प्रकार किसी काम को बुरा या पाप 
समम कर उसे छोड़ने के लिए सब लोग जल्‍दी तैयार नहीं होते ! 
जैसा कि हड़तालों में हुआ करता है। ओर इस कारण ऐसे कामों- 
में उस सफन्नता की भी आशा नहीं की जा सकती जिसको कि 
एक सफल हड़ताल से की जा सकती है। परन्तु इस सिद्धान्त हट 
के आधार पर जितनी स्थायी ओर दृढ़ एकता स्थापित हो जाती 
है, वह हड़ताल से कदापि नहीं हो सकती। हड़ताल के समय होने: 
बाली कृत्रिम एकता हड़ताल का उद्द श्य सिद्ध हो जाने पर फोरन 
नष्ट हो जादी है । पर जो एकता किसी काय-क्रम को स्वीकार 
कर लेने पर अथवा एक हो प्रकार का विश्वास रखने के कारण 
होती है, वह दिन पर दिन ओर भी अधिक बढ़ती जाती है ओर 
आअधिकाधिक लोगों को अपनी ओर खींचती जाती है ओर जब 
श्रम-जीवी हड़ताल की भावना से नहीं, बल्कि भोभिक॑ संपत्ति 
को पाप-मूलक समझ, उसमें किसी प्रकार कोई हिस्सा लेने से 
अपना हाथ खींच लेंगे तो उनमें भी वही चिरस्थाबरी एकता होगी॥ 
बहुत संभव है, जमीन की खानगी मालिकी की रक्षा-समर्थन में किसी 
प्रकार का हिस्सा लेना अनुचित है, इस बात को सममते हुए भी 
उनमें से बहुत थोड़े आदमी जमीन्दारों की जमीन पर काम करना 
बन्द करे' ओर उसे लगान पर भी न लें । परन्तु तो भी, चूंकि 
वे ऐसा किसी स्थानीय ओर अस्थायी इक़रारनामे के कांरण नहीं 
बल्कि यह सममः कर करेगे कि कोन सी बात उचित है ओर 





हू मजूरों के प्रति 
कोन सी अनुचित है ? ओर किसी उचित बात को तो हमेशा सभी 
. मनुष्य मानने को तैयार रहते हैं ओर भूमि पर वैयक्तिक अधि- 
कार बनाए रखना तो सरासर एक अनुचित बात है ही। अतः ज्यों 
ज्यों यह बात लोगों पर प्रकट होती जायगी त्यों त्यों ऐसे लोगों 
की संख्या आपसे आप बढ़ती जायगी । 

पहिले से ही ठीक ठीक यह बतला देना असम्भव है कि 
श्रम-जीवियों के यह्‌ समझ जाने पर कि, भोमिक संपत्ति के तत्त्व 
क्री रक्ता करने में किसी प्रकार कोई हिस्सा लेना बहुत बड़ा-पाप 
है, समाज में कया कया परिवतंन हो जायंगे । परन्तु इसमें कोई 
सन्देह नहीं कि ऐसे परिवतनों का होना अनिवार्य है। इस ज्ञान 
का महत्व जितना भी अधिक होगा उतना ही अधिक उसका 
प्रचार भी होगा। सम्भव है, ऐसे परिवतनों का परिणाम यह हो 
कि कुछ श्रम-जीवी ज़मीन्दारों के लिए काम करना या उनकी 
ज़मीन को किराये ( लगान ) पर लेना बन्द कर दें ओर इस 
प्रकार जब ज़मीन्दारों को ज़मीन पर अपना अधिकार बनाए 
रखने में कोइ लाभ न दिखलाई पड़ेगा तो वे या तो श्रम-जीवियों 
के साथ ऐसा समभोता कर लेंगे जो उन .श्राम-जीवियों के लिए 
हित कर होगा या ज़मीन को बिल्कुल ही छोड़ देंगे । यह भी 
सम्भव है कि जो श्रम-जीवी सेना में भरती हो गये हैं, वे यह 
समम जाने पर कि ज़मीन पर वेयक्तिक अधिकार होना बुरा है, 
अपने ग्रामीण श्रम-जीवी भाइयों पर आक्रमण करने और उन्हें 
पद्‌-दलित करने से इन्कार कर दें, जिसका परिणाम शायद यह 
हो कि सरकार ज़मीन्दारों की ज़मीन की रक्षा करने में असमथे 
हो जाय ओर इस तरह ज़मीन ज़मीन्दारों के हाथ से निकल कर 
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जनता के हाथों में चती जाय और उसके ऊपर किसी व्यक्ति 
अथवा समाज-विशेष का अधिकार न रह जाय । 

अन्त में, यह भी सम्भव है कि जिस समय सरकार को यह 
विश्वास हो जायगा कि ज़मीन पर से वैयक्तिक अधिकार का उठ 
जाता अडिवाय और स्पष्ट हो गया है, उस समय वह श्रम-जीवियों 
की इस विजय को सरकारी आज्ञा का रूप दे कर क़ानून द्वारा 
भूमि पर से वैयक्तिक अधिकार की बात को उठा दे । 

यह बता देना बहुत मुश्किल है कि श्रम-जीवियों को इस 
बात का ज्ञान हो जाने पर कि ज़मीन पर किसी का व्यक्तिगत 
अधिकार होना एवं उसमें सहायक होना भी एक अनुचित बात 
है, ज़मीन पर अधिकार रखने के सम्बन्ध में क्या क्‍या परिबतेन 
होना जरूरी ओर संभव है । संभव है वे परिवर्तन बहुत से हों । 
पर एक बात बिल्कुल निश्चय है--यह कि कोई मनुष्य इस संबंध 
में सच्चे दिल से ओर इंश्वर पर विश्वास करके कुछ काय करेगा 
तो निश्चय ही उसके प्रयत्न व्यथ न होंगे । 

जिस समय लोगों के सामने कोई ऐसा काम करने की बात 
आ जाती है जिसका बहुसंख्यक जन-समाज ने समथन नहीं किया 
है, तो वे प्रायः यह कहने लगते हैं, “इन तमाम लोगों के मुक़ाबिले में में 
अकेला क्य; कर सकता हूँ ९” ऐसे लोग यह समझते हैं कि किसी 
काय की सफलता के लिए यह आवश्यक है कि उसे सभी अथवा 
कम से कम अधिकतर लोग करने लग जाय॑ं । पर यह धारणा 
सरासर अमपूरण है | सच तो यह है कि बहुत से आद्तियों की 
जरूरत तो एक बुरे काम के लिए भले ही हो । एक अच्छे काम 
के लिए तो एक ही आदमी काफ़ी है; क्‍योंकि जो मनुष्य अच्छा 


डक 
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था 


काम करता है, ईश्वर हमेशा उसके साथ रहता है। और जिस 
मनुष्य के साथ इंश्वर है उसके साथ अभी अथवा देर से, किसी 
न किसी समय सभी मनुष्य अवश्य हो जायंगे । 

श्रम-जीवियों को दशा में सुधार तो तभी होगा जब वे इंश्वर 
की आज्ञांनुसार अथवा अपने अन्तःकरण की प्रेरणा के अनुसार 
काम करेंगे अर्थात्‌ पहिले की अपेक्षा अधिक सचाई ओर सदाचार 
के साथ काम करने से ही उनकी दशा सुधरेगी । 


६ 58 
अगर सब साधारण ने साम्यवाद की शिक्षा को ठीक-ठीक 
समझा है तो कहना होगा कि वह शिज्ञा उलटी है, जो मजूरी 
करने के तमाम ओजारों को सब की संपत्ति बनाने से पहले ही 
मजूरों को उन कारखानों के मालिक वनने को आशा दिलाती है 
जिनमें कि वे काम करते हैं । वह केवल इस सुवर्ण-सिद्धान्त के 
विरुद्ध ही नहीं कि मनुष्य को दूसरों के साथ ठीक बेसा ही सलूक 
करना चाहिए जैसा कि वह दूसरों से चाहता है। बल्कि यह 

शिक्षा तो सरासर नीति-विरुद्ध भी है । 


#५ 


ठीक इसी प्रकार श्रम-जीवियों का सैनिक बन कर अपने 
भाइयों को दबा कर अथवा ज़मीन पर मज़दूरों की तरह काम 
करके या उसे लगान पर ले कर इस भोमिक संपत्ति पर वैयक्तिक 
अधिकार रखने की बात का समथन करना इस नियम के प्रतिकूल 
है । भौमिक सम्पत्ति का यह समर्थन इस नियम के अनुकूल इस 
लिए नहीं है कि, यदि इससे कुछ समय के लिए उन लोगों की 
दशा झुधर भी जाती है, जो इसका आश्रय लेते हैं, तो भी इसमें 
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सन्देह नहीं, कि इससे दूसरे अ्रम-जीवियों की दशा और भी 
अधिक बिगड़ जाती है । 

इसलिए श्रम-जीवियों ने अपनी स्वतन्त्रता के लिए जितने 
साथनों का प्रयोग किया है--खुले तोर से आक्रमण करना, साम्य- 
वाद के सिद्धान्तानुसार कार्य करना तथा अपने स्वार्थ के लिए 
अलग-अलग व्यक्तियों का जमीन्दारी प्रथा के अनोचित्य का सम- 
थन करना आदि--वे सभी साधन असफल हुए हैं, क-ंकि वे 
सभी नेतिक जीवन के इस मूल सिद्धान्त से दूर रहे हैं कि, "तुम्हें 
दूसरों के साथ वही सद्वक करना चाहिए जो तुम चाहते हो 
दूसरे तुम्हारे साथ करें । 

अपने आप को इस दासता के बंधन से मुक्त करने के लिए 
श्रम-जीवियों को कोई प्रत्यक्ष काये करने की जरूरत नहीं, बल्कि 
प्रत्येक व्यक्ति को केवल इसलिए इन पाप-कर्मों से दूर रहना है 
कि यह दूर रहना न्यायोचित एवं नीति के अनुकूल अथात्‌ इश्व- 
रीय आज्ञा के अनुकूल है । 


किसी वस्तु की कमी केवल उसी समाज के अन्दर -रहतो 
है जो पशुओं की भांति एक दूसरे से लड़-भिड्ध कर ही. अपना 
जीवन व्यतीत करता है। परन्तु सच्चे धमातुयायी समाज में किसी 
बात की कमी नहीं रह्‌ सकती । जिस समय लोग अपनी-अपनी 
चीज़ों को आपस में बॉट-चुूँट कर खाना और रहना आरम्भ कर 
देंगे, उस समय उनके पास हमेशा उन चांज़ों को इफरात रहेगी 
जिनकी . उन्हें आवश्यकता हैं, यहां तक कि बहुत सी उनके खर्चे 
से बच भी रहेगी । एक समय कुछ लोग इसूमसीह के उपदेशा- 
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मत का पान रहे थे । उपदेश बड़ा लम्बा था । इसलिए उनमें से 
कुछेक को बड़ी जोरों से भूख लगी । मसीह को यह माल्म हुआ 
कि उनमें से कुछ लोगों के पास खाने-पीने का सामान है । तब 
उन्होंने सबको मण्डलाकार बैठ जाने का आदेश किया और जिन 
लोगों के पास खाने का सामान था, उन्हें यह आज्ञा दी कि वे 
अपने निकटस्थ लोगों को एक ओर से इस प्रकार खाना बढ़ाना 
आरंभ कर दें कि वे अपनी-अपनी भूख बुझा छेने के बाद बचा 
हुआ भोजन दूसरे के आगे बढ़ा दें। और जब इस प्रकार खाना 
एक सिरे से दूसरे सिरे तक पहुँच गया तो सभी लोगों की छुथा 
निवारण हो गई ओर बहुत-सा सामान बाक़ी बच रहा । 

इसी प्रकार उन लोगों में भी, किसी बात की कमी न रहेगी 
जो इसी प्रकार काम करेंगे, ओर ऐसे लोगों को ज़मीन्दारों के 
लिए काम करने अथवा लगान पर उनकी ज़मीन लेने की कोई 
आवश्यकता न रहेगी । इसलिए लोगों को चाहिए कि वे खुद 
दरिद्र होने पर भी कोई ऐसा काम न करें जो उनके दूसरे भाइयों 
के लिए हानिकारक हो । 

यदि इस समय श्रम-जीवी लोग जमीन्दारों के यहां उनका 
काम करते हैं ओर उनको ज़मीन किराये ( लगान ) पर लेते हैं, 
तो इन सब का कारण केवल यही है कि अभी उन सब लोगों को 
इस बात का पूरा-परा ज्ञान नहीं है कि अमुक कमे पापकम है । 
आओर न सभी लोग यह सममते ही हैं कि इससे वे अपना तथा 
अपने भाइयों का बहुत बड़ा अनिष्ट करते हैं । लोग जितना ही 
अधिक भौमिक सम्पत्ति में भाग लेने के महत्व को सममेंगे ओर 
'ितनी ही अच्छी तरह वे इसे समझ जायेंगे, उतनी ही शीघ्रता 
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ओर सुगमता एवं हृढ़ता के साथ परिश्रम करने वालों के ऊपर से 
परिश्रम न करने वालों का दत्राव उठ जायगा । 
( 

श्रम-जीवियों की दशा सुधारने का एक-सात्र उपाय यह है 
कि जमीन को जमीन्दारों के अनुचित अधिकार से मुक्त कर 
दिया जाय ओर यह इंश्वर की आज्ञा के अनुकूल है। ज़मीन्दारों 
की जमीन पर कामन करना और उसके किराए (लगान) पर न लेने 
से भी जमीन की मुक्ति हो सकती है | इस तरह श्रमजीबी सेना में 
सम्मिलित होने से इन्कार भी कर सकते हैं जब कि वह श्रम- 
जीवियों के विरुद्ध काम में लाइ जा रही हो। प-न्तु तुम श्रम- 
जीवियों के लिए इतना ही जान लेना काफी न होगा कि तुम्हारे 
हित के लिए जमीन का जमीन्दारों के पंजे से निकल जाना 
आधवश्यंक है। केवल ज़मीन्दारों की ज़मीन पर काम करना और 
उसे किराए ( लगान ) पर लेना बन्द कर देने से भी काम न 
चलेगा । तुम्हें तो यह भो जाने लेना जरूरी है कि जिस समय 
जमीन जमीन्दारों के पंजों से निकल जांयगगी, उस समय तुझ 
उसका प्रबन्ध किस प्रकार करोगे ? आपस में श्रम-जीवियों में 
उसे केसे बांटोंगे ! 

हमें से बहुतों का यह विचार थे कि जो लोग कोई काम 
नहीं करते, उनके हाथ से पहिले ज़मीन निकाल लेने भर की देर 
है कि इसके. बाद सारी बातें ठीक हो जायँगी । पर बात ऐसी 
नहीं है । यह कहना तो बहुत ही आसान है कि ज़मीन आलसी 
ओर काम न करने वालों के हाथ से निकाल कर काम करने वालों 
के हाथ में दे दी जाय । परन्तु यह सारी कारंवाई किस प्रकार की 
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जाय कि न्याय का झहंघन न हो और धनिकों को फिर से इस 
बात का अवसर भी न मिले कि वे बड़े-बड़े इलाके ख़रीद कर उनके 
मालिक बन जायेँ ओर इस प्रकार काम करने वालों ( श्रमोपजी- 
वियों ) को फिर अपने दास बना लें ? तुममें से बहुत लोग अभी 
सममते हैं, कि प्रत्येक श्रम-जीवी अथवा समाज को अपनी इच्छा- 
नुसार जहां कही वे चाहें, एक स्थान से दूसरे स्थान पर बस जाने 
ओर जमीन जोतने-बोने का अधिकार होना चाहिए, जैसा कि 
पुराने ज़माने में होता था और अब भी कहीं-कहीं होता है । पर 
यह वहां सम्भव है जहां पर आबादो कम्र हो, ओर ज़मीन इक्- 
रात ओर एक ही क्विस्म की हो । पर जहां पर आबादी इतनी 
ज्यादा है कि उसका उस ज़मीन से भरण-पोषण भी ठीक तोर 
से नहीं हो सकता ओर जहां की ज़मीन कई क्रिस्म की है, वहां 
यह जरूरी है कि लोगों में उसे दूसरी तरह बांटने के उपायों की 
खोज की जाय । यदि इसका बँटवारा जन-संख्या के अनुसार 
किया जायगा तो ज़मीन उन लोगों के भी हिस्से में चली जायगी, 
जो यह भी नहीं जानते कि वह्‌ किस श्रकार जोती-बोयी जाती है 
ओर फिर ये काम न करने वाले लोग उसे यातो दूसरों को 
किराये पर उठा देंगे या धनवानों के हाथ उसे बेंच देंगे । नतीजा 
क्या होगा ? फिर ऐसे व्यक्तियों की संख्या बढ़ जायगी जिनके 
पास हज़ारों बीघा जमीन है, पर जो उसपर कुछ भी काम नहीं 
करते । यह भी प्रश्न उठ सकता है कि काम न करने वाले लोगों 
की जमीन बंचने ओर उसे किराये पर उठा देने से क्यों न रोक 
दिया जाय ? परन्तु ऐसी दशा में वह ज़मीन बेकार पड़ी रह 
जायगी, जो ऐसे लोगों की सम्पत्ति है जों या तो काम करना 
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नहीं चाहते या काम कर ही नहीं सकते । इसके अतिरिक्त, यदि 
जमीन का बँटवारा जन-संख्या के हिसाब से किया जाय तो प्रश्न 
यह उठता है कि एक ही क्रिस्म की ज़मीन सब के हिस्से में केसे 
डाली जाय ? कुछ जमीन तो ख़ब उपजाऊ और कुछ कंकड़ीली 
पथरीली, ऊसर, रेतीली ओर दल-दल दार है । क़त्बों में ऐसी उप- 
जाऊ जमीन है जिसमें फ्री एकड़ खूब आमदनी होती है पर कुछ 
दूसरे के स्थानों में ऐसो ज़मीन मिलेगी जिससे कोई भी आमदनी 
नहीं होती | तो फिर ज़मीन का विभाग ( बटवारा ) किस प्रकार 
किया जाय ? वह काम न करने वालों के हिस्से में न पड़े किसी 
का हिस्सा भी न मारा जाय ओर किसी प्रकार का विरोध, लड़ाई 
कंगड़ा और फ़साद भी पेदा न हो ? बहुत दिनों से लोग इन 
बातों पर विचार कर रहे हैं. ओर इन समस्याओं को हल करने 
का प्रयत्न कर रहे हैं, ओर इस सम्बन्ध में बहुत सी ऐसी युक्तियां 
 हूँढ़ कर निकाली गई हैं. कि जिससे श्रमजीवियों में ज़मीन का 
समुचित वँटवारा किया जा सके | 

समाज संगठन सम्बन्धी कुछ योजवायें हैं जिन्हें साम्यवादी 
सममा जाता है। इन योजनाओं में ज़मीन सावेजनिक सम्पत्ति 
मानी जाती है, और सभी लोग सम्मिलित रूप से उसे जोतते- 
बोते हैं। पर इनके अतिरिक्त मुके नीचे लिखी कुछ योजनाओं 
का पता है:-- 

सब से पहली योजना जो में बताऊँगा विलियम ओगिलवबी 
नामक एक स्कॉटलेण्ड निवासी सज्जन की बनाई हुई है। ओगिल 
वी अठारहवीं शताब्दि के पुरुष बतलाये जाते हैं । महाशय 
ओगिलवी का कथम है कि घूंकि प्रत्येक मनुष्य ज़मीन पर पेदा 
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होता है इसलिए उस ज़मीन पर रहने और उसकी पेदावार से अपना 
भरण-पोषण करने का उसे पर्ण अधिकार है! इसलिए थोड़े से 
मनुष्य इस ज़मीन को अपनी व्यक्तिगत सम्पत्ति बना कर उसके 
इस अधिकार में किसी प्रकार की कोई बाधा उपस्थित नहीं कर 
सकते । इत्तलिए प्रत्येक मनुष्य को उतनी ज़मीन अपने कब्जे में 
रखने का पूर्ण अधिकार होना चाहिए जो उसके हिस्से की है । 
अगर कोई व्यक्ति अपने हिस्से से अधिक जमीन अपने अधिकार 
में ले लेता है और उन हिस्सों से फ़ायदा उठाता है, जिनके सम्बन्ध 
में वे लोग. जो वास्तव में उसके मालिक हैं, अपना कोई दावा 
पेश नहीं कर रहे हैं, तो ऐसे व्यक्ति को चाहिए कि वह इसके 
लिए सरकार को विशेष कर दिया करे । 

इसके कुछ वष बाद ब्रिटेन निवासी एक दूसरे सज्जन ने 
जमीन सम्बन्धी इस समस्या को इस प्रकार हल किया “सारी 
जमीन जिलों की जन-संख्या में सामूहिक रीति से बाँठ दी जाय । 
ओर जिस प्रकार जिले की जनता चाहेगी उसका उपभोग कर 
सकती हैं? इस अकार अलग-अलग व्यक्तियों द्वारा भूमि को 
अपनी वैयक्तिक सम्पत्ति बनाए जाने की प्रथा का बिल्कुल अन्त 
ही कर दिया गया था । 

महाशय स्पेन्स ने भी इसी सम्बन्ध में अपने विचार एक 
प्रसंग पर सन्‌ १७८८ में प्रकट किये थे । प्रसंग यों है । 

“पक दिन में अकेला जंगल में अखरोट बिन रहा था कि 
एकाएक उस जंगल के अफ़सर ( फ़ोरस्टर ) ने भाड़ियों के बीच 
से मेरी ओर भांक कर मुमसे पूछा, “तुम यहाँ क्‍या कर रहे 
हो ?” मेंने उत्तर दिया, अखरोट बिन रहा हूँ ।' 
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“उसने कहा,--क्या ? अखरोट बिन रहे हो ? यह कहने 
का साहस तुम्हें केसे हुआ ? 

“मैंने कहा,-- बताओ, क्‍यों न हो ? अगर कोई बन्दर या 
गिलहरी ऐसा करता होता तो क्या आप उससे भी ऐसा ही प्रश्न 
करते ? क्‍या आप मुझे; इन जानवरों से भी कम सममते हैं, या 
मेरा अधिकार इनसे भी कम है ?' पर मेंने भी जया कड़क कर 
पूछा “आख़िर तुम होते कोन हो जो मेरे काम में इस तरह बाधा 
पहुँचा रहे ही ?* 

उसने कहा-- मैं यह सव तुम्हें उस समय वता दूँगा, जब 
में तुम्हें यहाँ अनधिकार प्रवेश करने के अपराध में गिरफ्तार 
कर ढूंगा ।” 

“मेंने उत्तर दिया--बेशक, छेकिन जरा यह तो बताइए कि 
यहाँ, जहाँ पर कभी किसी मनुष्य ने न पेड़ लगाए ओर न जमीन 
जोती बोई, मेरा आना अनधिकार प्रवेश[केसे कहा जा सकता है? 
ये अखरोट तो प्रकृति देवी ने अपनो इच्छा से लोगों की भेंट किये 
हैं, और इनका उपभोग करने का अधिकार तो मनुष्य और पशु 
सभी रखते हैं | वे तो सवंसाधारण की सम्पत्ति हैं ।” 

उसने कहा--“में तुमसे यह कहता हूँ कि यह जंगल सबे- 
साधारण की सम्पत्ति नहीं है। इसके मालिक पोटलेंड के डयक हैं | 

मैंने कहा--“बड़ी अच्छी बात है ! ड्यूक साहब जुग-जुग 
जीय॑ | पर प्रकृति उन्हें भी उतना ही जानती है जितनी कि मुझे 
और प्रकृति-देवी के भण्डार में तो यह नियम है कि पहले आओ 
ओर पहले खाओ। इसलिए अगर साहब कुछ अख़रोंट लेना 
चांहे तो शीघ्रता करें ।” 
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अन्त में महाशय स्पेन्स ने गरज कर कहा कि, अगर मुझे. 
ऐसे देश की रक्षा करने का हुक्म दिया जाय कि जिसमें में एक 
अखरोट भी नहीं तोड़ सकता, तो में यह कह कर अपने हथि- 
यार फेंक दूँगा कि, “इसके लिये पोटलेण्ड के ड्यूक जैसे व्यक्तियों 
को ही लड़ने दो, जो देश के मालिक होने का दावा करते हैं |” 

इसी प्रकार / !॥6 3 8० « ॥0८४४०४ 0 पे [9 ॥09 [03$ 
० 7087 अर्थात्‌ डुद्धियुग ओर मनुष्य के अधिकार नामक ग्रन्थ 
के प्रसिद्ध लेखक टामस पेन ने भी इस समस्या को हल 
किया है। उनके हल में विशेषता यह थी कि भूमि को तो उन्होंने 
सावेजनिक सम्पत्ति माना ओर भिन्न-भिन्न जमीन्दारों द्वारा भूमि पर 
स्थापित किये अधिकार को नष्ट करने के लिए उत्तराधिकार की 
प्रथा को मिटा देने का प्रस्ताव किया था । फलत: जो जमीन. 
अभो तक किसी एक व्यक्ति की सम्पत्ति रही है उप्तके मालिक केः 
मर जाने पर वह सावजनिक सम्पत्ति हो जाय । 

टामस पेन के बाद, गन शताब्दि में पेटिक एडवड डव ने इस 
विषय में बहुत कुछ विचार किया ओर लिखा है । मि० डव का 
सिद्धान्त यह था कि जमीन का मूल्य दो प्रकार से बढ़ता है--- 
स्वयं जमीन की उबरा-शक्ति से ओर दूसरे उसपर किये गए 
परिश्रम से । जूमोन का लो कुछ भी मूल्य उसपर किये 
गये परिश्रम के कारण बढ़ जाता है, वह किसी मनुष्य की व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति हो सकती है। पर अपनो उवेरा-शक्ति के कारण 
उसका जो छुछ भी मूल्य होता है, वह तो समस्त राष्ट्र की संपत्ति 
है | जेसा कि हो रहा है वह कभी किसी की व्यक्तिगत सम्पत्ति 
नहीं होनी चाहिए । 
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जापान की लैशड-रिछ्रेमिड़्' धोसाइटी ने भी ऐसी ही एक 
योजना तैयार की है। योजना संक्षेप में यों हैः-प्रत्येक को अपने 
हिस्से की ज़मीन पर इस शत पर क़ाबिज़ रहने का अधिकार 
है कि वह उसके लिए एक निश्चित कर ( टेकक्‍स ) दिया करे और 
इसलिए जिस व्यक्ति के पास अपने हिस्से से ज्यादा जमीन है, 
उससे वह अपने हिस्से की जमीन मांग सकता है । परन्तु मेरी 
राय में तो सब से अधिक न्याय्य ओर व्येवहाय्य-योजना हेनरी 
जाज की है जो 'सिंगिल टेक्स सिस्टम' के नाम से प्रसिद्ध है । 
( १० ) 
हेनरी जाज की तैयार की गई योजना मुझे तो सबसे अधिक 
न्याय-युक्त, लाभ-प्रदं और सबसे अधिक व्यवहाय दिखाई देती 
है | संक्षेप में उसका वणन इस प्रकार किया जा सकता है; 
मान लीजिए कि किसी स्थान में सारी ज़मीन के माजिर दो 
जमीन्दार हैं। इनमें से एक बहुत धनवान ओर दूर देश में रहनेवाला 
है, ओर दूसरा इतना धनवान तो नहीं, पर अपनी ज़मीन आप 
जोतता-बोता है---ओर लगभग सो किसान हैं जिनके पास थोड़ी- 
थोड़ी जमीन है । इसके अतिरिक्त, उसी स्थान में ऐसे बहुत से 
मजदूरी पेशा आदमी शिल्पकार, व्यापारी लोग ( सौदागर ) और 
सरकारी कमेचारी रहते हैं. जिनके पास कोई जमीन नहीं है । 
मान लीजिए, इस स्थान के सब निवासी इस निणय पर पहुँचते 
कुत्न जमीन सावेजनिक सम्पत्ति है। तब वे इस विश्वास के 
अनुसार उस ज़मीन का बटवारा कैसे करें ९ 
सभी ऐसे लोगों से, जिनके पास जमीन है, उस कुल जमीन 
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को ले लेना ओर प्रत्येक मनुष्य को अपनी रुचि के अनुसार 
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जमीन क। उपभोग करने की इज़ाजत दे देना तो असम्भव है । 
क्योंकि एक ही किस्म की जमीन के लिए बहुत से उम्मेदवार खड़े 
हो जायंगे ओर उनमें ऐसे झगड़े पेदा हो जायंगे जिनका कभी 
अन्त ही न होगा । सब के लिए सम्मिलित हो कर ज़मीन का 
जोतना-बोना, निराना और फसल काटना और तैयार करना और 
बाद में उसका आपस में बांट छेना भी व्यवहाय न होगा, क्‍योंकि 
कुछ लोगों के पास तो हल, बैल ओर गाड़ियां हैं, दूसरों के पास 
नहीं हैं। इसके अलावा, कुछ लोगों को ज़मीन जोतने-बोने का 
न तो काफ़ो अनुभव है ओर न खेती का आवश्यक ज्ञान | जन- 
संख्या के अनुसार एक प्रकार की जमीन को बराबर-बराबर 
हिस्सों में बांटना भी बहुत कठिन होगा । यदि प्रत्येक किस्म की 
ज़मीन बहुत से छोटे-छोटे हिस्सों में बांट ली जाय, जिससे प्रत्येक 
मनुष्य को. जोतने-बोने और जड्शल आदि के लिए उत्तम, मध्यम, 
निकृष्ट सभी प्रकार की ज़मीन का अलग-अलग हिस्सा मिल जाय, 
तो आवश्यकता से अधिक बहुत से छोटे-छोटे हिस्से बढ़ जायंगे। 

इसके अतिरिक्त, इस प्रकार जमीन का बांटना और भी 
अधिक भयंकर इसलिए होगा कि जो लोग काम करना नहीं 
चाहते या जो बहुत ज्यादा ग़रीव हैं, वे रुपया ले कर अपनी ज़मीन 
धनी जनों के हवाले कर देंगे ओर फिर बड़े-बड़े ज़मीन्दारों की 
संख्या बढ़ जायगी । इसलिए इस स्थान के निवासी यह तय करते 
हैं कि जमीन को उन्हीं लोगों के हाथ में छोड़ दिया जाय जिनके 
क़ब्जे में वह है; ओर यह तय कर लिया जाय कि इस जमीन 
करे बदले ज़मीन के मालिक सार्वजनिक कोष में एक निश्चित रकस 
दे दिया करें जो उनके क़ब्जे की ज़मीन से उसके क़ब्ज़ेदार को 
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होती । पर यह रक़मडस मेहनत से नहीं तय की जाय जो कि 
डस जमीन पर की गई है बल्कि उस ज़मीन की किस्म ओर स्थिति 
से आंकी जाय ओर अंत में इस स्थान के तिवासी इस. रकम को 
आपस में बरावर बांट छेने का निश्चय करते है । 

लेकिन जिन लोगों के क़ब्ज़े में ज़मीन है, उनसे रुपये वसूल 
करना ओर प्रत्येक मनुष्य को बराबर बांटना एक बहुत जटिल 
समस्या है | इसके अतिरिक्त समी निवासियों को पाठशाला, प्रार्थना 
मंदिर, आग बुमाने के इंजन, गोशालाएं, सड़कों आदि की 
मरम्मत कराने इत्यादि सावजनिक कामों के शिए रुपया देना 
पड़ता है ओर यह रुपया सावजनिक आवश्यकताओं के लिए 
हमेशा काफ़ी नहीं होता । इसलिए इस स्थान के निवासी जमी- 
न्दारों से जमीन की आमदनी का रुपया इकट्ठा करने, उसे सब 
लोगों में बांद देने और फिर टैक्‍स के लिए उसे बसूल्न करने के 
बदलें, यह निश्चय करते हैं. कि ज़मीन से होनेवाली सारी आम- 
दनी तहसील-बसूल कर ले और उसे सावजनिक आवश्यकताओं 
में खचे करे | क्‍ 

इस निर्णय पर पहुँचने के पश्चात्‌ वे निवासी जमीन्दारों से 
उनके क़ब्डो की जमीन के द्विसाब से रुपया तलब करते हैं और 
जिन किसानों के पास थोड़ी-थोड़ी जमीन है उनसे भी रुपया 
तलब करते हैं | परन्तु उन थोड़े से आदमियों से कोई भी रकम 
तलब नहीं की जाती जिनके पास कुछ भी जमीन नहीं है, किन्तु 
जमीन से होनेवाली आमदनी से जो भी संस्थाएं तैयार की गई 
हैं, उनका उपयोग बिना कुछ दिये मुफ्त सें करने की उन्हें इजाजत 
दे दी जाती है । 
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इस सबका परिसाम यह होता है कि जो जमीन्दार अपनी 
ज़मीन पर नहीं रहता है ओर उत्तसे बहुत क्‌भ पैदा करता है, 
उसे इस प्रकार टेक्स देते हुए जमीन पर अपना क़ब्जा बनाए 
रखने से कोई लाभ नहीं दिखलाई पड़ता ओर इसलिए वह उसे 
छाड़ देता है। पर वह दूसरा जमन्दीर जो एक अच्छा किसान 
है, अपनी जमीन के सिफ़ एक हिस्से को ही छोड़ता है ओर 
अपने लिए इतनी जमीन बनाए रखता है जिससे वहू उतने रुपये 
से ज्यादा पैदा कर सके जो उससे ऐसी जमीन का इस्तेमाल करने 
के लिए मांगा जाता है । 

जिन किसानों के पांस जमीन थोड़ी है, जिनके पास काम 
करनेवाले ज्यादा और जमीन कम है. तथा जिनके पास जमीन 
बिल्कुल नहीं है पर जो अपनी जीविका का उपाजन जमीन के 
ऊपर परिश्रम करके करना चाहते हैं, वे जमीन्दारों द्वारा छाड़ी 
गई इस जमीन को अपने कब्जे में छे लेते हैं। इस तरह उस 
स्थान के सभी निवासियों के लिए जमीन पर रहना ओर उससे 
अपनी जीविकी उपाजन करना सम्भव हो जाता है, और कुल 
जमीन उन लोगों के हाथ में चली जाती है या उनके कब्जे में 
बनी रहती है, जो उसपर काम करना चाहते हैं ओर जिनमें 
अधिकाधिक पेदा करने का सामथ्य है। साथ ही उस स्थान 
की सावजनिक संस्थाओं में भी उन्नति होती जाती है, क्‍योंकि 
इस योजना द्वारा सावेजनिक कामों के जिए पहिले की अपेक्षा 
अधिक रुपया मिलता है। ओर इन सबके अज्ञाबा जमीन के 
सम्बन्ध सें यह सारा परिवतन विना 'किसी लड़ाई-मंगड़े या रक्त- 
पात के ही हो जायगा, क्‍योंकि जिन लोगों को खेती करने से 
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कोई लाम नहीं है वे अपनी इच्छा से ही जमीन को छोड़ देंगे । 
यही हेनरों जाज की योजना ( स्कीम ) है जो भिन्‍न भिन्‍न॑ 
राज्यों, तथा सारे मानव समाज के लिए भी, अनुकूल सिद्ध हुई है। 
अब में संक्षेप में अपनी बातों को फिर दोहरा देना चाहता हूँ । 
श्रम-जीवियो, में तुम्हें पहली सलाह यह देता हूँ कि तुम पहिले 
यह समझ लो कि तुम्हें आवश्यकता किस बात की है। व्यथ में 
उस वस्तु के प्राप्त करने का कष्ट न उठाओ जिसको तुम्हें आव- 
श्यता नहीं है । तुम्हें आवश्यकता सिफ़ एक जमीन की है---जिस 
पर तुम रह सको और जिससे तुम अपना भरण-पोषण कर सको । 
दूसरे, में तुम्हें सलाह देता हूँ. कि इस बात पर तुम लोग 
अच्छी तरह विचार कर लो कि किन उपायों से तुम जमीन को 
जिसकी तुम्हें आवश्यकता है, प्राप्त कर सकते हो | इसे तुम रक्त- 
पात करके नहीं प्राप्त कर सकते--इश्वर तुम्हें ऐसी बेवकूक़ी से 
बचावे । भय-प्रद्शन, हड़ताल अथवा पालिमेण्ट में अपने प्रति- 
निधि भेजकर भी यह काम नहीं हो सकेगा । इसका सरल उपाय 
है उन कार्यों में भाग लेने से इन्कार कर देना जिन्हें तुम बुरे सम- 
मते हो; अथोत्‌ यह कि तुम्हें सरकारी सेना के सैनिक बन कर 
ओर रक्त-पात करके अथवा जमीन्दारों की ज़मीन पर काम करके 
या उसको लगान पर के कर ज़मीन को बेयक्तिक संपत्ति बनानेवाले 
अनो चित्य का समर्थन न करना चाहिए । 
तीसरे, यह तो सोचों कि जिस समय ज़मीन जमीन्दारों के 
चंगुल से निकल कर खतंत्र सावेजनिक संपत्ति बन जायगी उस 
समय तुम उसका बँटवारा किस प्रकार करोगे ? तुम्हें यह नसम- 
मना चाहिए कि जो जमीन जमीन्दार छोड़ देंगे यह तुम्हारी 
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संपत्ति होगी । किन्तु तुम्हें यह समम लेना चादिए कि, ज़मीन का 
बेंटवारा न्यायोचित ओर बिना किसी पक्तपात्‌ अथवा छेषभाव के 
सब लोगों में समान रूप होना जरूरी है | ओर इसलिए यह आव- 
श्यक है कि भ[मिक संपत्ति पर किसी एक व्यक्ति का अधिकार 
न माना जाय, चाहे वह जमीन एक ही गज़ क्‍यों न हो । द 


सूय की गरमी ओर वायु के समान जमीन को सब मनुष्यों 
की सम्मिलित सम्पत्ति मान कर ही, तुम बिनो किसी को हानि 
पहुँचाए न्याय-पूवक किसी भी नवीन या पुरानी योजना के अनुसार 
जिसे तुम सब लोग मिल कर सोचो ओर पसन्द करों, ज़मीन को 
सब मनुष्यों में बांद सकोगे । 


५ ७ रे 


चोथे, ओर यह खूब ध्यान से सुनने की बात है, में तुम्हें यह 
सलाह दूंगा कि जिस वस्तु की तुन्हें आवश्यकता है उसके प्राप्त 
करने के लिए तुम्हें शासकों के साथ कोई लड़ाई-मंगढ़ा या रक्त- 
पात करने अथवा साम्यवादियों के निर्दिष्ट मार्ग पर चलने की 
आवश्यकता नहीं है । सब से पहले तो तुम्हें खयं अपना जीवन 
उत्तम ओर सदाचारपूर्ण बनाने की ज़रूरत है। लोगों का 
जीवन इसीलिए खराब हो रहा है कि वे बुरा जीवन व्यतीत 
करना चाहते हैं। यह ख्याल मनुष्य जाति को बेहद हानि 
पहुँचा रहा है. कि उनकी दुरवस्था का कारण उनके भीतर 
नहीं बल्कि बाह्य संसार में है। यदि कोई मनुष्य अथवा 
मनुष्य-समाज यहू सममता है कि जिन बुराइयों का वे अनु- 
भव कर रहे हैं उनका मूल बाह्य जगत्‌ में है और फिर इस के 
अनुसार इन बाहरी बातों के सुधार और परिवतेन में लग 

है. 
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जाता है, तो उसकी बुराइयां ओर भी बढ़ती जायंगी और उसकी 
दशा और "भी बिगड़ती जायगी | लेकिन अगर कोई सनुष्य अथवा 
मनुष्य-समाज वास्तव में इन कारणों का शीघ्र पता लगाना चाहता 
'है और यह चाहता है कि वे आप से आप नष्ट हो जाय॑, तो 
उसके लिए केवल इतना ही पर्याप्त है कि वह सच्चे हृदय से अपने 
ऊपर विचार करना आरम्म कर दे, और जिन बुराइयों कप वह 
मनुष्य अथवा सम्नाज शिकार हो रहा है। उनके मूल कारणों को 
अपने ही अन्दर खोजे । 

“पहिले तू इश्वर के साम्राज्य ओर सत्य की खोज कर; बाकी 
बातें तुके आप से आप प्राप्त हो जायंगी। ( ४७४४ ५] 88 ) 
यह मानव-जीवन का मूल नियम है । इश्वर की आज्ञा के विरुद्ध 
सदाचार-विहीन जीवन व्यतीत करे ओर तुम्हारे हज़ार प्रयत्न 
करने पर भी तुम्हें अभीष्ठ सुख ओर शान्ति नहीं मित्र सकेगी ! 
इसके विपरीत सुख और शान्ति की कोई पवा न करो, केवल 
ईश्वर की आज्ञा के अनुसार न्यायानुकूल ओर सदाचार-मय 
जीवन व्यतीत करते रहों कि आपसे आप तुम्हें वह सब सुख प्राप्त 
हो जायगा ओर सो भी इस तरह कि जिसका तुमने कभी खयाल 
भी नहीं किया होगा । यह बात बिलकुल खाभाविक है कि जिस 
दरवाज़े के पीछे हमारी अभीष्ट वस्तु रखी हुईं है उसके. पार पहुँ- 
चने का हम प्रयत्न करें, विशेष कर उस समय, जब कि हमारे 
पीछे आदमियों की भीड़ खड़ी हुईं हो और हमें धक्का देकर मानों 
पीसकर आगे की ओर बढ़ने के लिए हमें मजबूर कर रही हो । 
तथापि इस तरह जितना ही अधिक हम उस दरवाज़े के बाहर 
निकल भागने का प्रयत्न करते हैं, उतनी ही कम आशा हमारे उस 


ध्क्‌ _ओल, 
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पार पहुँचने की होती जाती है.. क्‍योंकि वह दरवाजा हमारी ही 
ओर को खुलता है |, 

इसलिए सुख और शान्ति प्राप्त करने के लिए मनुष्य को 
अपनी बाह्य परिस्थिति का सुधार करने की नहीं वल्कि स्वयं 
अपना, अपने अन्त: कारण का सुधार करने की आवश्यकता है। 
उसे चाहिए कि वह बुरे कामों को करना छोड़ दे, ओर अच्छे 
कामों का करना आरस्भ कर दे। सुख ओर शान्ति के माग में लगे 
हुए द्वार हमेशा उस मनुष्य की ओर ही खुला करते & जो उनके 
पार पहुँचने के लिए उन्हें खोलने का प्रयत्न करता है । 

यदि तुम समभते हो कि सच्चा सुख ओर शान्ति प्राप्त करन 
के लिए तुम्हें इश्वरी आज्ञा के अनुसार समस्त प्राशिमात्र के साथ 
भातृ-भाव से रहना चाहिए, अथात्‌ दूसरों के साथ वही करना 
चाहिए जो तुम्र चाहते हो दूसरे लोग तुम्हारे साथ करें, तो जितना 
ही अधिक तुम इस सिद्धान्त को समभोगे ओर समझ कर उसे 
काय-रूप में लानेका प्रयत्न करोगे, उतनी ही अधिक तुम्हें उस 
ओर शान्ति भी प्राप्ति होगी, जिसके पाने के तुम इच्छुक हो, ओर ' 
तुम्हारे इस दास्य-जीवन ( शुलामी ) का अन्त हो जायगा । 

अन्त में से तुन्हें यही कहूँगा, सत्य को पहचानों बही तुम्हें 
स्तन्त्र करेगा ।” 


कप थ्र्‌ रे धर पृ 
सांथा आाध्य।: 
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अथात्‌ जो कुछ तुम चाहते हो कि दूसरे लोगों को तुम्हारे 
साथ करना चाहिए, वही तुम उनके साथ भी करो; क्योंकि 
क़ानून ओर धर्म दोनों की यही आज्ञा है | 

आत्मन: प्रतिकूलानि न परेषां समाचरेत । 


7) 

संसार में अम-जीवियों -मजूरों की संख्या एक अरब से भी 
ऊपर है। खाने-पीने की सारी सामग्री, संसार की वे सारी 
बस्तुएँ, थे सारी चीज़ें जिनके ऊपर लोगों की जीविका निभर है, 
ओर जिनसे लोग अमीर हैं-यह सब इन अ्म-जीवियों के ही परि- 
श्रम से उसन्न होता है। परन्तु इन सत्र से वह लाभ नहीं उठा 
सकता जो इन चीजों को बनाता है। लाभ उठाती है सरकार ओर 
धनिक समाज । श्रम-जीवी बेचारे निरंतर दुःख दारिद्धय, अज्ञानां- 
धकार और दासता के बंधन में ही पड़े रहते हैं और जिन लोगों 


के लिए वे भोजन ओर वस्च तैयार करते हैं, मकान वनाते हैं: 


<& १ . एक-सात्र उपाय 


तथा अन्य सेवा काय करते हैं, वे ही उन्हें अनादर ओर तिर 
स्कार की दृष्टि से देखते रहते हैं । 

ज़मीन मजूर के हाथ से निकाल ली जाती है और वह उन 
लोगों की सम्पत्ति बना दी जाती है, जो उसपर कुछ भी काम 
नहीं करते, जिसके कारण जमीन से जीविका उपाजन करने के 
लिए उसपर परिश्रम करने वाले मजुष्य को उस ज़मीन के मालिक 
के अधीन हो कर वह सारा काम करना पड़ता है, जिसके लिए 
वह आज्ञा दे। यदि श्रम-जीवी मनुष्य ज़मीन से अपना सम्बन्ध 
त्याग कर, किसी की नोकरी करने लग जाता है, अथवा मिलों 
या कारखानों में काम करने लग जाता है, तो वह दूसरे धनी 
जनों का दास बन जाता है; यहां पर उसे वेतन दाता के लिये अपने 
जीवन भर दस-दस, बारह-वारह, चोदह-चोदह घंटे अथवा उससे 
भी अधिक समय तक काम करना पड़ता है। बीच में विश्ञाम 
का नाम नहीं। काम भी एक ही प्रकार का ओर थक्का 
देने वाला होता है, जिसका वह कभी भी अभध्यस्त नहीं रहा 
है-अभ्यस्त क्या हो, जिसकी उसे कल्पना भी नहीं होती-- 
त्रिस्कुत अपरिचित ! फन्न यह होता है कि वह सुख, शान्ति 
ओर स्वास्थ्य से भी हाथ घो बैठता है। यदि वह इस योग्य है 
कि जमीन पर बस जाय अथवा काम पा जाय, जिससे बिना 
किसी कठिनाई के वह अपनी जीविफा का उपाजेन कर सके, तो 
भी उसकी जान नहीं बचती, बहिक उससे तरह-तरह के टेकस 
सांगे जाते हैं। उसे स्वयं भी तीन, चार अथवा पांच वर्ष तक 
सेना में काय करना पड़ता है अथवा सेना के खर्चों के लिए कर 
देने को बह बाध्य किया जाता है। .अगर बिता कुछे रुपया खर्च 
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किये ही म॒फ़्त में वह ज़मीन को काम में लाना चाहता है, हड़ताल 
आदि का प्रबन्ध करना चाहता है अथवा अपनी जगह पर दूसरे 
श्रम-जीवियों को काम करने से रोकना चाहता है. या टेक्स देने 
से इन्कार करता है, तो उसकी हड्डियों की मरम्मत करने के लिए 
क्रौजें भेजी जाती हैं, जो उसे घायल कर देती हैं, मार डालती हैं 
अथवा पहिले की भांति फिर काम करने और टेक्स देने के लिए 
उसे बाध्य करती हैं | 

इस प्रकार समस्त संसार के श्रम-जीवी, मनुष्यों का सा 
नहीं बल्कि भार-वाहक पशुओ्नों का सा जीवन व्यतीत करते हैं । 
बे अपने जीवन भर ऐसा काम करने के जिए बाध्य किये 
जाते हैं, जिसकी उन्हें नहीं, उनके पीड़कों को आवश्यकता है । 
इसके बदले मे उन्हें इतना ही भोजन वद्थध तथा अन्य आवश्यक 
चीजें मिलती है कि जिससे वे बिना किसी रुकावट के निरंतर 
परिश्रम कर सकें । इसके विपरीत वे थोड़े से लोग जो श्रम-जी- 
वियों के ऊपर शासन करते हैं, उन लाखों करोड़ों मजूरों की गाढ़ी 
कमाई पर मौज उड़ाते हैं ओर आलस्य और मूख विलासिता में 
जिन्दगी बरबाद करते रहते हैं। यह केसी अनीति है ! 

' (२) 

मॉछकों में निकोलस द्वितीय के राज्यभिषेक के समय लोगों 
“को आमतोर पर अच्छी अच्छी शराबें ओर पाव बांटे गये । 
लोग उस स्थान की ओर बढ़े जहां पर ये चीज़ें बांदी जा रही 
थीं। उस समय इतने जोर का रेल-पेल हुआ कि लोगों को 
अपने आपको संभालना मुश्किल हो गया । जो लोग आगे थे, 
उन्हें पीछे वालों ने इतने जोर का धक्का दिया कि वे जुमीन पर 
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गिर पड़े | इन लोगों के भी पीछे जो लोग खड़े थे, उन्होंने इन्हें 
चटनी कर डाला | चूंकि उनमें से कोइ भी यह नहीं देखता था 
कि आगे क्‍या हो रहा है, इसलिए वे सभी एक दूसरे को धक्का 
दे दे कर गिरोते ओर कुचलते रहे । जो ताकत वर थे, उन्होंने 
नित्रलों को गिरा कर रोंद डाला । इसके बाद बलवानों का भी काफ़ो 
हवा न मिलने ओर भीड़ के धक्किम धक्का से दम घटने जगा ओर 
वे बेहोश हो कर ज़+न पर गिर पड़े । अब जो लोग इनके पीछे 
खड़े थे, उन्हें पीछे से लोगों ने ऐसा धक्का दिया कि उनके भो 
पैर उखड़ गये थे ओर इस मोंके को सहन सकने के कारण 
वे अपनी जगह पर खड़े न रह सके ओर इन लोगों पर जा गिरे 
ओर उन्हें भी पीस डाला | इस प्रकार हज़ारों आदमी जिनमें 
वृद्ध ओर युवा, पुरुष ओर स्री सभी थे--व्यथ में मोत के 
शिकार हुए । 


जब यह सारा तमाशा ख्रतम हो गया, तो लोगों में यह 
विवाद छिड़ा कि इस सबऊे लिए कोन दोषी है ।कुछ लोगों ने कहा, 
इसमें पुलिस का दोष है । कुछ बोले इसमें सारा दोष प्रबन्ध 
करनेवालों का है ओर कुछ लोगों ने कहा इसमें सारा अपराध 
जार का है जिन्होंने ऐसा भोज देने की मूखता-पर्ण युक्ति 
निकाली है। सभी ने अपने आपको छोड़ बोॉक़ी लोगों पर 
दोषा-रोपण किया | पर यह बात बिलकुल साफ है कि इसमें दोषी 
वही लोग कहलाए जाने चाहिए जिन्होंने अपने पड़ी सियों से पहिले 
रोटी का दुकड़ा ओर एक प्याला शराब पाने के लालच. 
से, अपने साथी दूसरे लोगों का बिना कोई .खद्नाल किये, आगे 
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कक 


बढ़ने की कोशिश की, ओर उन्हें जमीन पर गिरा कर अपने पैरों 
तलें कुचल डाला । 

क्यां ठीक यही बात श्रम-जीवियों के भी साथ में नहीं हो 
रही है ? उनकी यह बुरी दशा इसीलिए है, उन्हें सारे कष्ट इसी 
लिए भोगने पड़ रहे हैं. ओर वे इसीलिए दूसरों के गुलाम बसे 
हुए हैं कि अपने थोड़े से अधम खार्थ के लिए वे अपने जीवन 
का सत्यानाश कर रहे हैं ओर अपने भाइयों की भी जिन्दगी 
बबाद कर रहे हैं 

श्रमजीवी लोग प्रायः जमीन्दार, सरकार, कारखानों के 
मालिकों तथा सेना, सभी शिकायत किया करते हैं । पर ये 
इसबात को नहीं सोचते कि जमीन्दार ज़मीन से केवज़ इसीलिए 
फायदा उठा सकते हैं, सरकारें इसीलिए कर (टैक्‍स) वसूल कर 
सकती हैं, कारखानों के मालिक श्रम-जीवियों से केवल इसोलिए 
अपने स्वार्थ का साधन करा सकते हैं ओर फोजें हड़तालियों का 
दमन करने में सिर्फ इसीलिए सफल होती हैं कि श्रम-जीवी 
लोग इन जमीन्दारं, सरकारों, कारखाने के मालिकों ओर फ़ोजों 
को केवल सहायता ही नहीं पहुँचाते बल्कि स्वयं भी उन बातों 
को करते हैं जिनकी कि वे शिकायत किया करते हैं। क्योंकि 
अगर एक जमीन्‍न्दार बिना जोते बोए हज़ारों एकड़ जमीन से 
फ्रायदा उठाने में समर होता है, तो वह सिफ इसीलिए कि श्रम- 
जीवी लोग उसके बश हो कर अपने थोड़े से लाभ के लिए उसका 
काम करते हैं, उसकी चोकीदारी करनते हैं, रखवाली करते हैं; 
ओर मेट बनकर उसके सारे काम की देख-भाल करते हैं। इसी 
तरह सरकार री अम-जीवियों से 'इसीलिए टेक्स वसूल कर 
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सकती है किवे सखयं, वेतन के लालच से, जो खुद उन्हीं 
से वसूल हुए रुपये में से दिया जाता है, गांव ओर ज़िले के 
अधिकारी टैक्स-ऋलेक्टर, पुशिस-मैन ओर चुंगी आदि के अधि- 
कारी बन कर काम करते हैं, अथात्‌ सरकार को उन तमाम 
बातों के करने में सहायता दिया करते हैं जिनकी वे खुद शिकायत 
करते हैं | श्रम-जीवी लोग एक यह्‌ भी शिकायत किया करते हैं 
कि कारखाने के मालिक उनकी मजदूरी घटा देते हैं ओर अधिक 
से अधिक समय तक काम करने के लिए उन्हें मजबूर करते 
पर यह भी सब इसीलिए होता है कि श्रम-जीवी लोग स्वयं चढ़ा- 
परी करके अपनी मज़दरी घटा देते हैं ओर कोठांरी, ओवर 
सियर, चौकीदार ओर फ़ोरमैन का काम करने के लिए कारखाने 
के मालिकों के हाथ अपने आपको बेंच देते हैं, ओर अपने मालिक 
के स्वार्थ के लिए अपने ही मजदर भाइयों की तलाशियां लेते है, 
उन पर जुमाने करते हैं और उन्हें तरह तरह से हैरान ओर 
रेशान करते हैं । 
अन्त में श्रम-जीवियों को यह भी शिकायत है कि, अगर वे 
जमीन को अपने अधिकार में लेना चाहें जिसे कि वे अपनी संपत्ति 
समभते हैं, या वे टैक्स देने से इन्कार कर दें अथवा हड़ताल कर 
दें, तो उनके म॒ुक्काविले के लिए फौजें भेजी जाती हैं। परन्तु इन 
फोज़ों के सिपांही वे ही अ्म-जीवी लोग हैं जो अपने स्वार्थ के 
लिए अथवा दण्ड के भय से फौज में मर्दी हो गये हैं ओर जिन्होंने 
अपनी आत्मा तथा इंश्वर के विरुद्ध इस बात की शपथ ले ली 
है कि वे झन सभी लोगों का बध करने में कोई संकोच न करेंगे 
जिनके लिए अधिकारी उन्हें आज्ञा देंगे | 
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इसलिए श्रम-जीवियों की सोरी मुसीबतें खय॑ उन्हींकी पैदा 
की हुई हैं । 

उन्हें आवश्यकता सि्र इस बात की है कि वे धनी-जनों 
तथा सरकार की सहायता करना बन्द कर दें ओर फिर उनके 
इन सारे दुःखों का अन्त आपसे आप ही जायगा । 

तो फिर कया कारण है कि थे वराबर उन्हीं बातों को करते 
रहते हैं जो उतके नाश का कारण होतो हैं ९ 


(३) 
“आत्मनः प्रतिकूलानि न परेषां समाचरेत्‌ ।” 

हज़ारों वष पूर्व ऋषियों को इस ईश्वरीय आज्ञा का ज्ञान 
हुआ था । पारस्परिक व्यवहार की यह सर्वोत्तम नीति है | बाइबल 
कहता है-- प्रत्येक मनुष्य को दूसरों के साथ बेसा ही व्यवहार 
करना चाहिए जेसा कि वह चाहता है दूसरे लोग उसके साथ 
करें ।” इसी बात को चीन के महात्‌ धममोचायें कनफ्यूशस ने 
कहा है, “दूसरों के साथ वह बात न करो जो तुम नहीं चाहते 
दूसरे लोग तुम्हारे साथ करें ।”” | 

यह नियम बिल्कुल साधारण है ओर हर एक आदमी की 
समम में आ सकता है । वास्तव में इसके पालन से मनुष्य का सब 
से अधिक कल्याण हों सकता है | इसलिए इसका ज्ञान होते ही 
मनुष्य को चाहिए कि वह, जितनी जल्दी मुमकिन हो, उसके 
अनुसार आचरण करना आरम्भ कर दे तथा आगे आनेवाली 
सन्तान को इस नियम की ओर उसके अनुसार आचरण करने 
की शिक्षा देने में अपनी सारी शक्ति लगा दे । 
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ऐसा प्रतीत होता है कि बहुत पहिले लोगों' को इस नियम 
के अनुसार आचरण करना चाहिए था, क्योंकि इसकी शिक्षा कनफ्यू- 
शस ओर महात्मा बुद्ध तथा यहूदी उपदेशक हिलेल और इईंसा- 
मसीह ने एक ही समय में दी थी ! 


विशेष कर ऐसा प्रतीत होता है कि इसाई संसार के लोगों 
को तो इस नियम के अनुसार अवश्य आचरण करना चाहिए, 
क्योंकि वे उस इंजील को अपना मुख्य धम-अंथ मानते हैं. जिसमें 
स्पष्ट रूप से इसी नियम को धम ओर क़ानून का सार बताया गया 
है, अथात्‌ इसीमें बह सारी शिक्षा है जिसकी मनुष्य को 
आवश्यकता है | 

पर हज़ारों वर्ष बीतने पर भी लोग इस नियम के अनुसार 
आचरण तो करते ही नहीं ओर न बच्चों को उसकी शिक्षा देते 
है; बलक कई लोग तो ऐसे है जो इसे जानते तक नहीं ओर यदि जानते 
भी हैं तो वे इसे या तो अनावश्यक सममते हैं या अव्यवहाय मानते हैं । 

पहिले तो यह बात बिलकुल विचित्र सी जान पड़ती है; परंतु 
जिस समय मनुष्य इस बात पर विचार करता है कि इस नियम 
का ज्ञान' होने के पूर्व लोग किस प्रकार रहा करते होंगे, ओर वे इस 
प्रकार से कितने समय तक रहे होंगे, साथ ही यह नियम आधुनिक 
मानव-जीवन के सिद्धान्तों से कितने अंशों में भिन्‍न है, तो यह 
बात समझ भें आ जाती है कि इस निय्रम का पालन क्यों नहीं 
किया जा सका | 

इसका कारण यह था कि लोगों को इस बात का ज्ञान हो 
ही नहीं थां कि सर्व-साधारण के कल्याण/की दृष्टि से प्रत्येक. 


सामाजिक कुरीबियाँ ६८ 


मनुष्य को दूसरों के साथ वढी करना चाहिए जो वह चाहता है 
दुसरे लोग उसके साथ करें। ( यद्यपि यह तो साफ बदले की 
नीति है ) इसलिए ग्त्येक समुष्य अपने व्यक्तिगत लाभ के लिए 
दूसरे मनुष्यों के ऊपर इतनी अधिक शक्ति प्राप्त करने का प्रयत्न 
'करता था, जितनी कि उससे हो सकती थी । 

इसके पश्चात्‌ उस शक्ति से बेरोक लाभ उठाने के अभिप्राय से 
अपने से अधिक शक्तिशाली मनुष्यों की अधीनता में उसे रहना 
पड़ता ओर उनको सहायता करनी पड़ती थी | पुनः इन शक्ति- 
शाली मनुष्यों को फिः अपनेसे अधिक शक्तिशाली मनुष्यों की 
अधीनता में रहना पड़ता था ओर उनका सहायता करनी पड़ती थी | 

इस तरह ऐसे समाज में, जो पारस्परिक व्यवहार की इस 
सीधी नीति से ( अर्थात्‌ दूसरों के साथ वही करना जो मनुष्य 
चाहता है. दूसरे लोग उसके साथ करें ), विर्कुत अनभिज्ञ हैं, 
हमेशा असल्प-संख्यक मनुष्य बाकी आदमियों के ऊपर शासन 
किया करते हैं । 

जिस सम्मय मनुष्यों को इस नियम का ज्ञान हुआ, डस 
समय वे अल्प-संज्यक सत्तावारी नहीं चाहते थे कि वे स्वयं उस 
(नियम को स्वीकार करें। वे तो उलटा यह चाहते थे कि जिन लोगों 
पर- वे अपना आधिपत्य जमाये हुए थे, वे भी उस बात को न 
समझें ओर न उसे अपनाएँ । 

दूसरों पर आधिपत्य :खने वाला बह थोड़े से लोगों का 
गिरोह इस बात को भज्जी प्रकार जानता था और अब्न भी जानता 
है, कि उसको जोन्यश शक्ति प्राप्त हुई थी और इस समय भी प्राप्र 


5५% एक माञ्र डफ्थयं 


है उसका कारण क्या है ? बह शक्ति उसे इसीलिए प्राप्त है कि 
जिन लोंगों पर वह शासन करता है वे आपस में लड़ते मगड़ते 
रहते है ओर हमेशा एक दूसरे को नीचा, दिखाने तथा उसे अपनी 
अधीनता में बताए रखने का प्रयह्न किया करते हैं; ओर इसलिए 
सत्ताघारी अपने शासित दोगों से इस नियम को छिपाए रखने के 
लिए अपनी शक्ति भर यजल्न करते रहे हैं ओर कर रहे हैं । 


यह नियम इतना सरज़ ओर सर्व-साधारण के सममभने योग्य 

कि सत्ताधघारी इस निबस को मे तो छिया सकते ओर न उस्त 

अस्वीकार ही कर सकते है। पर लोगों को भुलावे में डालने के 

लिए वे ऐसे सैकड़ां हज़ारों दूसरे नियम उनके सामने पेश कर 

देते हैं जिन्हें वे इस सुवण नीति से कहीं अधिक आवश्यक और 
फ्री अपेक्षा कहीं अधिक मान्य बतलाते हैं । 


म्थ्णँ 


इनमें से थोड़े आदमी अथधान्‌ धरोधिकारी लोग सैकड़ों ऐसे. 
धामिक सिद्धान्तों, पूजन-पाठ-की विधियों, देवाचना और प्रार्थना 
आदि के नियमोंकी शिक्षा ढेते हेँ।जिनका इस उच्च व्यवहार नीति 
से जरा भी सम्बन्ध नहीं है ओर उन्हें वे सब से अधिक आवश्यक- 
इश्वरीय नियम बतजाते हैं। वे यह भी डर बताते हैं. कि इनके: 
अनुसार आचरण करने में कहों असावधानी होगी तो मनुष्य का' 
इहलोक ओर परलोक दोनों सदेव के लिए बिगड़ जावेंगे । 

कुछ लोग अथोन शासक-पतमाज के लोग घर्माधिकारियों 
द्वारा आविष्कृत इस शिक्षा को स्वीकार कर आगे बढ़ते हैं और 
इसके आधार पर ऐसे राजनैतिक नियमों की रचना करते हैं जो 
उपयुक्त व्यवहार-नीति के सर्वथा विरोधी हेँ ।« वे दरड का भय 
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दिखला कर सबको अपने नियमों का पाजन करने की आज्ञा 
'करत हू | 

आर *- ७. ७. कर दि 
पर कुछ लोग इनमे भी बढ़े चढ़े है--विद्वान्‌ और घनी ।वे 


किक (9 के. हू 


नतो ईश्वर का मानते हैं और न किसी ऐसे इंश्वरीय आदेश को 


# 


खीकार करते हैं, जिसका पालन करना मनुष्य के लिये अनिवाय 


३ आ 


हो | वे कहते हैं-विज्ञान और उसके नियमों के अतिरिक्त संसार 


में कुछ भी नहीं है, विद्वान लोग इनछी खोज करते हैं और अमीर 
लोग उन्हें सीखते हैं। वे कहते हैं कि सवसाधारण को लाभ पहुँ- 
चाने के लिए यह आवश्यक है कि शिक्षालयों, व्याख्यानों, नाटकों, 
क्रीड़ा-स्लों, चित्र-शाज्ाओं ओर सभाओं के जरिये सब॒झो उनकी 
शिक्षा दी जाय । ओर सब लोग अपना भी जीवन उसी प्रकार 
आलस्यमय वनावें ज॑सा कि, विद्वानों ओर अमीरों का होता है । 
ओर तब, वे जोरों से प्रतिपादन करते हैं, कि वे तमाम छुराइयाँ, 
जो श्रम-जीवियों के दुःख-दारिद्र और कष्ट की कारण हो रही हैं 
आपसे आप नष्ट हो जायेगी । 

इनमें से किसी भी श्रेणी के मनुष्य उस सुबर्ण-नियभ को 
अस्वीकांर नहीं करते, किन्तु इसके साथ-साथ वे भांति-भांति के 
इतने धार्मिक, राजनैतिक तथा. वैज्ञानिक नियम तैयार कर के रख 
देते हैं कि उनके बीच में किसी का भी ध्यान उस इंश्वरी नियम 
की ओर नहीं जाने पाता, जो बिलकुल सरल एवं सुबोध है ओर 
जिसके पालन करने से अवश्य ही अधिकांश जन-समाज का 
दुःख, दारिद्र एवं कष्ट छूट सकता है । 

यही कारण है, जिससे सरकार तथा धनिक समाज द्वारा 
पीड़ित श्रम-जीबी-पीड़ी दर पीढ़ी अपने तथा अपने भाइयों के 


७ १ एक-मात्र उपाय 


जीवन का सत्यानाश किया करते हैं, अपनी दशा झुधारने के 
लिए इंश्वर-प्राथना, पूजा करना चुप-चाप शासकों की आशज्ञाओं 
का पालन करना, सभाएँ करना, एसोसियेशन कायम करना, 
व्यापारिक संस्थाएँ खोजना, हड़ताल करना, क्रान्ति करना इत्यादि 
दुनिया भर के जटित, कुटिततापू्ण अथवा कठिन साधनों का 
आश्रय लिया करते हैं। किन्तु वे इस एक मात्र उपाय से 
काम नहीं लेते-उप्त इश्वरीय आज्ञा का पालन नहीं करते, जो 
निमश्चय रूप से उन्हें अपने दखभय जीवन से सुक्त कर सकता है 


(४) 

धाविक, राजनेतिक, वेज्ञानिक और सामाजिक झगणड़ों की 
टेढ़ी मेड़ी गलियों में भटकने वाले कहेगें--“ परन्तु क्‍या यह 
सम्भव है कि-  आत्मवत्सवंभूतेषु यः पश्यति अथवा आत्मन 
ग्रतिकूलानि न परेषां समाचरेत्‌ ( अथोत-लोगों को दूसरों के 
साथ बैंधा ही व्यवहार करना चाहिए जो वे चाहते हैं दूसरे लोग 
उनके साथ करें! ) जैसे सूत्रों में सम्पूण इश्वरीय आज्ञा और 
मानव-धमम का सार पूण रूप से आ जाय ९” 

ऐसे लोग यह सममते है कि इश्वरीय आज्ञा तथा सनुष्य के 
धम का प्रतिपादन सीधी और सरल भाषा में नहीं हो सकता 
बिक विस्तार पू्ण एवं जटिल सिद्धान्तों के रूप में उसका सम- 
माया जाना जरूरी है । 


यह बात बिल्कुल सत्य है कि यह सूत्र बहुत छोटा और 
सरल है, परन्तु इसका छोटापन और सरलता ही इस बात का 
प्रमाण है कि यह एक सच्चा, स्पष्ट, त्रिकाल दिक्रदेवाला और घमें- 
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सम्मत नियम है--ऐसा ईश्वरीय नियम है, जो मनुष्य-जाति के 
हजारों वर्ष के अनुभव का निष्कर्ष है, यह्‌ किसी ऐसे एक मनुष्य 
अथवा मनुष्य समाज का बनाया हुआ नियम नहीं, जो अपने 
आपको धर्म के रक्षक (चच) शासक या वेज्ञानिक कहते हैं। 
राज्य के कानूनों एवं विज्ञान की पोियों में बहुत सी अच्छी अच्छी 
बातें हो सकती हैं । उनमें कई बातों की गहरी ओर छिछ्ट चर्चा 
की गई है। वह सब बुद्धि-युक्त आर महत्वपृण भले ही हा, पर 
इन वातों को केवल थोड़े से लोग हो समझ सऊते हैं । किन्तु, 
यह नीति ऐसो है जिसे सव समझ सकते है ओर उस पर अमल 
भी कर सकते हैं। जाति, घर, विद्या, बय, देश छिसो बात को 
केद्‌ नहीं । 

धामिक, राजकीय अथवा वेज्ञानिक दलीलें, जा किसी एक 
स्थान और एक समय में सही मान ली गई हैं, दसरे स्थान और 
दूसरे समय में ग़लत हो सकती हैं। परन्तु यह व्यवहार-नीति 
ऐसी है, ऐसा जो त्रिकाल सत्य है, जिन लोगों ने भी उसे एक बार 
समम जिया है उनके लिए वह हमेशा सही बनी रहेगी | 

दूसरे नियमों में ओर इस नियम में एक मुख्य अन्तर है । 
इन तमाम धारमिक, राजनेतिक एवं वैज्ञानिक नियमों से लोगों को 
न सच्ची शान्ति मिलता ओर न उनका कण्याण ही होता । सच 
तो यह है कि इन नियमों की बदोलत ही लोगों में अधिकाधिक 
वेर-भाव एवं दुख-दारिद्र की बृद्धि होती है । 

इसके विपरीत हमारी व्यवहार नीति से--आचार के इंस 
खुबण सूत्र से मनुष्य को सच्चे छुख, प्रेम ओर शान्ति प्राप्त हो 
सकती है । उसका 'लोक-परलोक दोनों सुधर जाते हैं । बस; 


७ पकनमात्र उपाय 


आदमी सिफ एक बात को मान ले ओर उसपर अमल करे---कभी 
दूसरे के साथ ऐसा व्यवहार न करे, जो हमारे साथ होने पर हमें 
नापसन्द हो । “आत्मनः प्रतिकूलानि न परेषां समाचरेत्‌ |” यह 
नीति अत्यंत लाभप्रद एवं मनुष्य-जाति के लिए यह बड़ी भारी उप- 
कारिणी है। यदि लोग इसपर अमल करें । यह मानव-समांज 
के सभी पारस्परिक सम्बन्धों को 'निधारित करता है । द्वेष तथा 
लड़ाई-मगड़े के स्थान पर प्रेम-भाव तथा सेवा-भाव की प्रतिष्ठा 
करती है । यदि मनुष्य अपने आपको ऐसे धोखादेह नियमों से 
बचा ले जो इस नीति को अपने जाल में छिपाये हुए हैं, यदि 
मनुष्य उसकी आवश्यकता ओर मानव-जीवन के लिए उप- 
योगी नीति को समझ ले तो एक ऐसे नवीन अपूव विज्ञान का 
आविष्कार हो जाय जो सब मनुष्यों के लिए एक सा उपकारीः 
ओर संसार का सबसे अधिक आवश्यक एवं महत्वपूण विज्ञ,न 
दोगा।-ऐसा विज्ञान जो उस नियम के आधार पर यह शिक्षा देताः 
कि भिन्न-भिन्न व्यक्तियों तथा व्यक्तियों और समाजों के बोच 
होनेवाले कगड़ों का अन्त किस प्रकार किया जां सकता है। ओर 
अगर इस अपूब विज्ञान का आविष्कार हो जाय, वह जड़ 
पकड़ जाय, उसका अध्ययन किया जाय तथा आजकल के 
हांनिकर धार्मिक मिथ्या-विश्वासों तथा प्राय: अज॒ुपयोगी अथवा 
नाशक विज्ञानों की शिक्षा के स्थानपर नवयुवकों और बालकों को 
डसकी शिक्षा भी दी जाय, तो मनुष्यों का सारा जीवन ही बदल 
जाय और इसीके साथ-साथ उस कष्ट-मय परिस्थिति का भी 
परिवर्तन हो जाय जिसमें अधिकांश जन-समाज इस समय 
जीवन बिता रहा है| 
पु 
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(५) 

बाइबिल में यह बतलाया गया है कि इस व्यवहार नीति का 
श्राढु भाव होने के पूर्व परम पिता परमेश्वर ने सनुष्य को “अपना 
कानून दिया । 

इस कानून में यह आज्ञा की गई थी कि “किसी का वध 
न कर |” यह आज्ञा भी अपने खमय में उतनी महत्वपूणं और 
उपयोगी थी कि जैसी बाद में सूकी हुई व्यवहार नीति। 
पर इस आज्ञा की भी वही दुदेशा हुईं, जो इस सदाचार 
सूत्र की हुई। लोगों ने प्रकट में तो उसका कोई विरोध नहीं 
किया, किन्तु इस सदाचार-सूत्र के समान यह भी दूसरे 
नियमों तथा राजाज्ञाओं के जाल में पड़ कर छुप्र हो गई । जो 
इस श्रेमघमं या अहिंसा के अथवा उसकी अपेक्षा भी अधिक 
महत्वपू्ण माने जाते थे अगर घमर्म-अन्थों में केवल यही एक, आज्ञा 
होती कि “किसी का वधन करो” तो लोगों को यह स्वीकार 
करना पड़तां कि इसका मानना अनिवार्य है | इसमें किसी प्रकार 
का परिवतन नहीं हो सकता और -इसका स्थान कोई दूसरा कानून 
नहीं ले सकता ! साथ ही अगर लोगों ने भी इसी कानून को 
इंश्वर की एक-सात्र आज्ञा मान लिया होता ओर उस कड़ाई के 
'साथ उसका पालन भी करते, जितनी कि वे धम के दूसरे आड- 
म्वरों की रक्षा में काम में लाते हैं, तो भी मनुष्य का सारा जीवन 
एक भिन्न ही रूप धारण कर लेता, ओर युद्ध तथा गुलामी की 
जरा भी सम्भावना न रह जाती | अगर ऐसा होता ता नधनवान 
निधनों से जमीन छीन सकते न मुट्ठी भर आदमी बहुत से श्रम- 
जीवियों की कमाडे आजकल की तरह हड्प कर सकते, क्योंकि 


दि एक-सांत्र उपाय 


इन सब की जड़ अय-प्रदशन की नीति है। हां, यदि यही 
एक मात्र इश्वरी नियम होता क्रि क्रिसी का बध न कर तो 
संसार का स्वरूप आज जुदा ही होता । परन्तु दुर्भाग्य-नश और 
ओर आज्ञाएं भी धर्मे-प्रन्‍्थों में दी गई जिन्हें कि इस आज्ञा के 
समान ही महत्व दिया गया | ओर अन्त में इनकी संख्या इतनी 
बढ़ गई कि यह इंश्वरी आज्ञा उस जाल में बिलकुल गुम गई । 
'फल यह हुआ कि आज भी उसे उचित सहत्व नहीं दिया जा रहा 
है | यही बात उस व्यवहार-नीतिं के सम्बन्ध में भी हुई । 

इसलिए अब बुराई की जड़ यह नहीं कि लोग ईश्वरीय आज्ञा 
को नहीं जानते । बल्कि बुराई की असली जड़ तो वे लोग हैं, जो. 
इश्वरी आज्ञा के पालन को अपने लिए हानिकर सममते हैं | ये 
कोन हैं--धमोविकारी और शासक वर्ग के थोड़े छोग, विद्वान 
वैज्ञानिक ओर घनिक लोग जो इस इश्वरी आज्ञा का विरोध नहीं 
कर सकते, उसे कूठ भी साबित नहीं कर सकते उसको नष्ट भी 
नहीं कर सकते, पर जो मनुध्य-समाज को अलावे में डालने के 
लिए दूसरी सैकड़ों शिक्षाओं का आविष्कार करते हैं और इन 
अपनी बताई शिक्षाओं को भी इश्वरी आज्ञा के समान महत्वपूरे 
बताते हैं । इसलिए अपनी इन तमाम मुसीबतों से छुटकारा पाने 
के लिए सनुष्य उन तमाम धार्मिक, नेतिक और वेज्ञानिक अन्छ 
विश्वासों को छोड़ दें जो जीवन के आवश्यक और अनिवायोे 
नियमों के रूप में उनके सामने पेश किये गये हैं; ओर स्वीकार 
कर लें उस अटल सत्य ओर इश्वरी कानून को जो केवल थोड़े 
से मनुष्यों को नहीं, वरन्‌ समस्त संसार भर हे मनुष्यों को अधिक 
से अधिक सुख, समृद्धि एवं शान्ति दिला सक़क्त है । 
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अ्रम-जीबियों को चाहिए कि वे सरकारें ओर धनवान लोग 
सनके धन ओर जीवन का अपहरण करना बन्द कर दें, इस 
अमभिप्राय से अपनी गंदगी को दूर करें । अपवित्रता गंदगी से पैदा 
होती है और दूसरे के शरीर के ऊपर प्रोषण उसी समय तक 
होता रहता है जबतक कि वे मेले रहते हैं । इसलिए श्रम-जीवियों' 
के लिए अपनी इस दुःखावस्था से मुक्त होने का केवल एक ही 
उपाय है--यह कि वे अपनी शुद्धि करें । ओर उन्हें अपन आए 
को शुद्ध करने के लिए आयश्यऋता इसबचात को है किवे धार्मिक, 
शजकीय तथा वेज्ञानिक मिथ्या-विश्वासों से मुक्ति प्राप्त 'कर लें 
ओर इेश्वर तथा उसके कानून में विश्वास करें । 

पही उनकी मुक्ति (आजादी) का सीधा और सच्चा मार्ग है / 

पर्तेमान समय में प्रायः दो प्रकार के श्रम-जीवी भिला करते 
हैं-शिक्षित और मामूली अशिक्षित आदमी । ये दोनों आधुनिक 
सभ्यता के विरोधी हैं ओर उसके प्रति रोष प्रकट करते हैं--- 
शिक्षित अम-जीवी न तो इश्वर में विश्वास रखता है न उसके 
कानून में, किन्तु यह माकस, लैसले आदि ( साम्यवाद के आधद्य 
प्रणेता ) पुरुषों को ही जानता है । वह'वेत्रेल, जारीस, आदि के 
पालोमेण्ट में होने वाले कार्यों का अनुगमन करता है, तथों 
. ह्मीन के छीनने के काम करने के साधनों ओर उत्तराधिकार 
की प्रथा में जो अन्याय है उसपर लम्बे चोड़े ओर सनसनी फेला 
देनेवाले व्याख्यान काड़ता है; ओर अशिक्षित श्रम-जीबी, यद्यपि 
इन थातों से जिल्कुल अनभिज्ञ है और उसको इंश्वर के 
सिमूति अवतार और पाप-मोचन-शक्ति आदि में विश्वास हैं; 
तथापि जमीन्दालें आर पूंजी पतियों का तो वह उतना ह्वी कट्टर 


एक-मान्र उपत्य 


विरोधी है और सम्पूर्ण बतेमान संगठन को अनुचित सानता है । 
पर.फिर भी आप इस श्रम-जीवी को, चाहे वह शिक्षित हो 
अथवा अशिक्षित जरा इस वात का अवसर दीजिए “कि वह 
दूसरों की अपेक्षा सस्ते द्वाम की चीज़ें तैयार करके अपनी दशा 
खुधार सके, यद्यपि इससे उनके सैकड़ों, हजारों और लाखों 
भाइयों का खून ही क्‍यों न हो जाय--अथवा कोई ऐसा मौका 
वीजिए जिससे वह बढ़ी बड़ी तनखाह के लालच से ऊंची ऊंची 
जगहों पर पूंजीपतियों की नौकरी कर सके अथवा थोड़े से 
मजदूरों को नौकर रखकर स्वयं कोई व्यापार करना आरम्भ का 
द्े--तो आप देखेंगे कि हज़ार में प्रायः नो सो निन्‍्यानबे आदमी 
विवेक शून्य हो कर उस काम को करने लग जावेंगे ओर अपनी 
जमीन जायदाद की 'ऐसी रक्षा करेंगे जेसी शायद स्वानदानो 
ज्ञमींदार भी खुद न करते । 

सेना में भर्ती होना अथवा सामरिक कोश के लिए मांगे 
जाने वाले टैक्सों को वसूल कराने में सहायता देना भी तो नेतिक 
'हंष्टि से अनुचित है। यही नहीं बल्कि-वह तो उनके तथा उनके 
साथियों दोनों के लिए एकंसा हानिप्रद है ओर इसी के कारण 
थे गुज्ञाम वने हुए हैं। पर उसपर विचार करने का कोई कष्ट 
नहीं उठाता और सब लोग. या तो खुशी- खुशी सैनिक ख़चों छे 
अलिए कर ( टेक्स ) देते चले जाते हैं. या स्वयं सेना में भर्ती हो 
जाते हैं ओर ऐसे कामों को उचित सममने रहते हैं । 

क्या यह सम्भव है कि ऐसे लोगों में से किसी भी ऐसे 
नवीन समाज का निर्माण किया जा सकता है जो वतंमान सास+- 
एजिक संगठन से बिल्कुल जुदा हो ९... 
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श्रम-जीवी लोग अपनी इस दुरवस्था का सारा दीष ज़मी- 
न्दारों, पूंजी-पतियों तथा सैनिकों की अथ-लोलुपता और उनके: 
अत्याचारों पर ही मढ़ते हैं । परन्तु प्रायः सभी श्रम-जीवी, जिन्हें 
ऐश्वर तथा उसके क़ानून में कोई विश्वास.नहीं है, स्वयं भी छोटे 
छोटे जमीन्दार, पूंजीपति और अत्याचारी ( सैनिक ) हैं। फर्क 
सिफफ यही हैँ कि ये इतने छोटे हैं कि इन्हें बड़े बड़े प्‌ जीपति, 
जमोन्दार सिरपाहियों की सी सफलता नहीं मिक्ष सकती । 

एक ग्रामीण बालक अपनी रोज़ी को तलाश में एक नगर 
में अपने एक मित्र के पास आता है जो एक अमीर सौदागर के 
थहां कोचवानी करता है, और उससे यह प्राथना करता है कि 
धह प्रचलित नोकरी की दर से कम पर भी उसके लिए कोई 
जगह तलाश कर दे. । वह ग्रामीण बालक ऐसी नोकरी करने को 
तैयार हो जाता है, परन्तु दूसरे दिन सबेरे आने पर नोौकरों के: 
कमरे में वह अकस्मान्‌ यह सुनता है कि एक बुड़ा आदमी अपनी 
थीकरी से अलग कर दिया गया है और अब वह लाचार हो 
यह भी नहीं जानता कि वह अब किस प्रकार अपनी जीविका 
चलावे । बालक को उस बुड़े की दशा देख कर बड़ा दुःख होता 
है. और वह दूसरे के साथ ऐसा काम न करने की इच्छा से जो 
(के वह चाहता है दूसरा आदमी उसके साथ न करे, अपनी 
लौकरी छोड़ देता है। अथवा एक किसान है, जिसपर एक बहुत 
बड़े कुटुम्ब के भरण-पोषण का भार है, वह एक अमीर और जब-- 
दंस्‍्ती दूसरों का घने अपहरण करने वाले जमीन्दार के यहां 
अच्छी तनख़ाह के ऊंपर कारिन्द्गीरी का काम करना मंजूर कर 
लेता है। जब वह कैरिन्दा यह देखता है कि. उसके कुटुम्बियों को 


'शक 


हि 
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खब अच्छी तरह खाने-पीने को मिल जाता है, तो वह अपनी 
इस नौकरी के ऊपर फूल उठता है। लेकिन ज्योंही वह अपने काम 
का चाज लेता है, त्योंही उसे किसानों के ऊपर उन जानवरों के 
लिए जुमाना करना पड़ता है जो बड़े आदमियों के खेतों में भटक 
कर चले जाते हैं; उसे उन औरतों को पकड़ना पड़ता है जो इ धन 
के वास्ते उस ज़मीन्दार के जंगल में लकड़ी बोनती हैं; ओर उसे 
मजदूरों की मजदूरी घटाना ओर उन्हें अपनी सारी शक्ति लगा 
कर काम करने के लिए मजबूर करना पड़ता है। उस कारिन्दा 
को यह मातल्यम पड़ता है कि उसकी अन्‍्तरात्मा उसे इन बातों के 
करने की आज्ञा नहीं देती । वह इन कांमों के करने से इन्कार 
कर देता है ओर अपने घर वालों के बुरा-भल्रा कहने पर भो 
अपनी वह नौकरी छोड़ कर ऐसी जगह काम करने लग जाता है 
जहां पहिले की अपज्ञा उसे कम आमदनो होती है । अथवा एक 
सिपाही अपने साथियों के सहित श्रम-जीवियों के साथ लड़ाई 
करने को बुलाया जाता है जो वाग़ी हो गये हैं ओर उससे उनपर 
गोली चलाने को कहा जाता है। वह ऐसा करने से इन्कार कर 
देता है ओर इसलिए उसे इसके लिए कठिन दणड़ दिया जाता है। 
इन संब लोगों के ऐसा करने का कारण केवल यह है कि जो 
बुराई थे दूसरों के साथ करते हैं वह उनपर प्रकट हो गई है और 
उनका अन्तःकरण उन्हें साफ़-साफ़ यह बतला देता है कि जो कुछ 
भी वे कर रहे हैं वह इश्वरीय क़ानून के सवेधा विरुद्ध है। अथोत्त्‌ 
यह कि मनुष्य को दूसरों के साथ ऐसी बात नहीं करनी चाहिए 
जिसे वह नहों चाहता दूसरे लोग उसके साथ करें। अगर कोई 
अम्र-जोबी, मजदूरी को गिरा कर के काम कु मंजूर करतां है 
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ओर यदि उसे दूसरे लोगों काथध्यान नहीं है तो इससे वह नुकसान 
कम नहीं हो जाता है, जो वह अपने इस काये से अपने अन्य 
मजूर भाइयों को पहुँचाता है। हानि उस हालत में .भी कम नहीं 
होती जब कोई श्रम-जीवी मालिकों की ओर मिल जाता है ओर 
जो कुछ भी हानि बह अपने भाइयों को पहुँचा रहा है उसे न तो 
देखता है ओर न उसे उसका खयाल ही होता है। यही बात उस 
आदमी के सम्बन्ध में भी है जो सेना में मर्ती हो जाता है ओर 
आवश्यकता पड़ने पर अपने भाइयों तक को मार डालने के लिए 
तैयार हो जाता है। अगर सेना में भर्ती होते समय उसे ग्रह नहीं 
दिखाई पड़ता कि जिस समय वह बन्दुक़ ओर संगीनों का चलाना 
सीख जायगा, उस समय किन लोगों को और कहां पर वह 
मारेगा, तो भी इस बात को तो वह अवश्य ही समझ सकता है 
कि गोली चलाना और संगीनों से लोगों पर वार करना उसका 
काम होगा | 

ओर इसलिए यदि श्रम-जीवी लोग अत्याचारों और दासता 
से अपना छुंटकारा करना चाहें तो उन्हें चाहिए कि वे अपने 
अन्दर यह थामिक भाव उत्पन्न करें जो. तमाम बुरे कामों को 
करने से मना करता है, जो .उनके भाइयों की स्थिति को और 
भी अधिक बिगाड़ देने वाले हैं, यद्यपि प्रकट में .इस बुराई का 
पता नहीं चज़ता । धार्मिक दृष्टि से उन्हें चाहिए कि, .यदि वे और 
तरह से गुजर क्रर सकते हैं तो पहिले तो पूंजी-पतियों के लिए 
काम करना बन्द कर दें; दूसरे जो मजदूरी की शरह इस समय 
जारी है उससे कम के ऊपर काम करना स्वीकार न करें;. तीसरे 
पूंजी-पतियों से «मल करे और उनके स्वार्थ के लिए काम कर के 


८१ एक-मात्र उपाय 


अपनी दशा सुधारने का व्यर्थ प्रय्न न करें; और चौथे और 
मुख्यतः . पुलिस में नौकरी कर के अथवा चुंगी घर या फौज में 
काम कर के अथवा अन्य किसी तरह सरकार की ओर से किए 
जाने वाले अत्याचारों में कोई भाग न लें । 

इस प्रकार धार्मिक दृष्टि से विचार कर के अपने सारे कामों 
को करने से ही श्रम-जीवी लोग अपने इस दुःखमय जीवन से 
'छुटकारा पा सकते हैं । द 

यदि एक श्रम-जीवी अपने स्वाथ अथवा भय के कारण 
सुसंगठित हत्यारों ( खूनियों ) की श्रेणी में अपना नाम लिखान 
को तैयार है, अथात्‌ वह सैनिकों में अपना नाम लिखा लेता है 
आओर उसकी अन्‍न्तरात्मा उसके इस काय की कुछ भी निन्दा नहीं 
करती; यदि अपनी सुख-सम्रद्धि बढ़ाने के लिए वह जान-बूक कर 
अपने भाइयों के गले पर, जो उसकी अपेक्षा अधिक निबल ओर 
'निर्धत है, छुरो फेरने और उनका घन अपहरण करने के लिए 
तैयार हो जाता है, अथवा अपनी तनख्वाह के लालच से अत्या- 
चारियों से मिल जाता है ओर उनके सब कामों में उनकी सहा- 
यता करता है तो उसे किसो भी बात के सम्बन्ध में कोई शिका- 
यत न करनी चाहिए | 

चाहे जिस हैसियत में भी वह रहे, वह हर हालत में या तो 
दलित है या दलन करने वाला | इसके सिवाय तो वह कुछ हो भी 
नहीं सकता | ईश्वर तथा उसके क़ानून में अगर उसे विश्वास न 
होगा तो मनुष्य, सिवाय इसके कि अपने इस अल्प जीवन में 
अधिर से अधिक सुख-समृद्धि की प्राप्ति कर ले, और किसी 
भी बात की मन में अमिलाषा नहीं रखता#/"इसका परिणांम 
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दूसरे लोगों के लिए फिर चाहे कुछ भी क्‍यों न हों। ओर जिस 
समय हर एक आदमी यह चाहने लगता है कि उसे अधिक से 
अधिक सुख-समृद्धि की प्राप्ति हो, बिना इस बात का खरूयाल किये 
हुए कि इससे दूसरे लोगों की हानि होती है. अथवा लोग, उस 
समय ऐसे लोगों का, फिर समाज का संघटन किसी भी प्रकार 
का क्‍यों न हो, एक कोन' का सा बन जाता है जिसकी चोटी 
पर शासक-मण्डत ओर नीचे की ओर उनसे शासित. जनों का 
समुदाय है | 


छः 
र्र्कार 
पह्ििला अध्याय 


समाज-सुधारकों से अपील 


४लृपा6७ परत वि] शत गीत ०एटए वक[07शथार््व व 
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अर्थात्‌ संसार में जो सब से बड़ी भयंकर भूल हुई है, वह 
राजनीतिका नीति-शाब्न से अलग कर देना है । शेली. 

अपने “अ्रम-जीवियों के प्रति” शीर्षक छेख में मेंने यह राय 
जाहिर की है कि, यदि श्रम-जीवी लोग अपने आपको इन क्टों 
से उबारना चाहते हैं, तो यह आवश्यक है कि वे स्वयं इस समय 
जिस प्रकार का जीवन बिता रहे हैं उसे, अथात्‌ अपनी व्यक्तिगत 
भलाई के लिए अपने पड़ोसियों से कगड़ना छोड़ दें, और घम- 
ग्रन्थ में वतलाए नियम के अनुप्तार बरतें अथोत्‌ मनुष्य दूसरों के 
साथ वह वेसा ही व्यवहार करे जैसा कि वह चाहता है दूसरे 


के ५ 


लोग उसके साथ करें । 

पर जेसी कि मुझे व्याशा थी, भिन्न-भिन्न प्रकार के विचार के: 
लोगों ने. एक स्वर'से मेरे बताये भाग कीं निंदा की । 

लोग कहते हैं “यह उपाय तो बिल्कुल अव्यवहाय है । अत्या- 
चार और बल-प्रयोग से पीड़ितों की मुक्ति क्रे्नलिए उस समय 
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'तक प्रतीक्षा करते रहना, जब तक कि वे सब घमात्मा न बन जाय॑, 
बतसान बुराई को चुपचाप स्वीकार करना है--मनुष्य को अक- 
मंण्य ( काहिल ) बना देना है ।” क्योंकि न सब लोग धर्मात्मा 
बनेंगे ओर न उनकी मुक्ति की कोई सूरत होगी । 

में इस सम्बन्ध में कुछ शब्द कह देना उचित समभता हूँ- 
में बता देना चाहता हूँ कि में इस उपाय को उतना अव्यवहाय क्यों 
'नहीं समझता जितना कि यह प्रतीत होता है। आवश्यकता सिर्फ़ 
'इस बात की है कि विज्ञान-वेत्ताओं ने सामाजिक व्यवस्था को 
सुधारने के. लिए जिन उपायों को बतलाया है, उन सब की 
अपेक्षा इंसती ओर अधिक, ध्यान रक्खा जाय । में ये शब्द 
उन लोगों से कहदा चाहता हूँ जो सच्चे हृदय से-केवल शब्दों से 
'ही नहीं वरन्‌ काय-रूप में भी--अपने पड़ोसियों की सेवा करने 
के इच्छुक हैं । इन्हीं लोगों को सम्बोधन करके में इस समय कुछ 
'कहना चाहता हूँ । 

(१) 

सामाजिक जीवन के आदश, जिनके ऊपर मलुष्यों के सारे 
'काम्-काज होते हैं, बदलते रहते हैं, और उन्हीं के साथ-साथ 
मानव-जीवन का व्यवस्था-क्रम भी बदलता रहता है । एक समय 
'वह्‌ था जब सामाजिक जीवन का आदशे प्राशिमात्र की पूर्ण खत- 
नत्रता था । उस समय एक मनुष्य-समाज, जहां तक कि उससे 
हो सकता था, दूसरे मनुष्य-समाज का भक्तण कर जाता था | 
'इस भक्षण शब्द का यहां पर यथाथ तथा आलंकारिक दोनों 
अर्थों में प्रयोग किया गया है । इसके बाद - जमाना आया जब 
समाज का आक़हीफ्कलो यया किसी एक व्यक्ति-विशेष का: शक्ति- 


८५ समाज-सुधारकों से 


संचय करना । अब लोग ऊभी अंपने शासकों की सत्ता के बिरोधीं 
हो जाते थे तो कभी अपने आप उत्साह के साथ साथ उनकी 
सत्ता को कबूल कर लेते हैं। इसके बाद, लोग जीवन के उस 
संगठन को अपना आदशे मानने लगे जिसमें, मनुध्य-जीवन को 
सुव्यवस्थित और उसे समुचित रीति से संगठित करने के लिए. 
शंक्ति का आश्रय लिया जाने लगा । एक समय इस आदश कों 
काय-रूप में लाने का उद्योग विश्र-व्यापी एक-तंत्र राज्य कीं 
स्थापना करता था, इसके पश्चात्‌ राजसत्ता धमें के अधीन हुई । 
बड़े-बड़े राजाओं को धर्माचार्यों के आधोन होना पड़ा । धघमम सत्ता के 
बाद प्रतिनिधित्व के आदशे का जन्म हुआ ओर तत्पश्चात्‌ प्रजातंत्र 
राज्य का । ग्रजातंत्र सत्र दूर एक सा नही था, इसमें कहीं 
सव-साधारण को अपना मत प्रकट करने का अधिकार था भी 
ओर कहीं नहीं भी था । इस समय इस आदशे को आर्थिक संग- 
उन के द्वारा काय-रूप में परिणत करने के प्रयोग हो रहे हैं । 
परिश्रम करने के समस्त साधन (ओजार) अब किसी की व्यक्ति- 
गत सम्पत्ति न रह जायंगे। बल्कि सम्पूण राष्ट्र की सम्पत्ति 
हू जाय॑गे । 

ये आदश एक दूसरे से चाहे कितने ही भिन्न, क्‍यों न हों, 
जीवन में उन्हें काय-रूप देने के लिए हमेशा शक्ति अनिवार्य मानी 
गईं है--अथोत ऐसी जबरदस्ती शक्ति की जिससे लोग तत्कालीन 
निश्चित क़ानून को मानने के लिए मजबूर किये जा सकें | इस 
समय भी वहो बात है । 

लोगों का रूयाल है कि मनुष्य-जाति का सब से बड़ा हित-साधन 
सत्ता-द्वारा हो सकता है | कुछ मनुष्यों के हाथों/मै अधिकार दे दिये 
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जाने चाहिए। (चीनियों के उपदेशानुसार ऐसे लोग सबसे अधिक 
अर्मात्मा होने चाहिए यूरोप की शिक्षा के अनुसार वे प्रजञा-द्वारा निवो- 
. चित सदस्य होने चाहिए )वे लोग अधिकार पाने पर उस संघटन 
की स्थापना और सह यता करेंगे जो मनुष्यों की कमाई खतंत्रता 
ओर जीवन की संमुचित रक्षा की जिम्मेदारी छे सकें। सभी लोग 
अथात्‌ वे जो वतमान राज्य-व्यवस्था को मानव-जीवन की आव- 
श्यक शत मानते हैं ओर वे क्रान्तिकारी और साम्यवादी भी, 
जो इस व मान राज्य-व्यवस्था को पलट देना आवश्यक सममते 
है, इस शक्ति की महत्ता को स्वीकार करते हैं | ओर इस शक्ति या 
सत्ता के मानी क्‍या है ? यही कि कुछ लोगों को यह अधिकार 
हो, और उनके लिए यह सम्भव भी हो कि वे दूसरे लोगों को 
बाध्य कर सकें कि वे निर्दिष्ट कानून को सामाजिक व्यवस्था की 
आवश्यक शत मानें । 

यही प्रथा प्राचीन समय से चली आइ है ओर अब भी है + 
परन्तु जो लोग सत्ता की सहायता से कुछ निग्रमों को मानने के 
लिए बाध्य किये जाते थे, उन्होंने अथात्‌ शासितों ने हमेशा इंन 
नियमों को स्वोत्कष्ट नहीं माना और इसीलिए वे कभो-कभी सत्ता- 
धांरियों के विरुद्ध उठ खड़े होते, उन्हें गद्दी से नीचे उतार देते थे 
ओर पुरानी शासन-व्यवस्था के म्थान में नवीन शासन-व्यवस्था 
की स्थापना कर देते थे, जिसमें वे अपने को अधिक सुरशित 
सममते थे । तथापि मनुष्य के हाथों में सत्ता आते ही दिमाग 
पलट जाता था, इसलिए बे अपनी शक्ति का इतना अधिक उप- 
योग सवब-साधारण के कल्याण के लिए नहीं करते थे जितना कि 
अपने व्यक्ति-गत स्वार्थों के लिए। इसलिए नया शासन हमेशा 
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घुराने शासन के ही समान बल्कि कभी-कभी उसकी अपेत्ता भी 
अधिक अन्याय-पूर्ण रहा है । 

: प्रचलित शासन के विरुद्ध बगावत करने वालों ने सदा विजय 
आप्ति के बांद यही किया है | दूसरों ओर, जब विजय-श्री तत्का- 
लीन शासकों के ही हाथ में रहती थी तो शासक लोग भी विजय 
होने के कारण हमेशा अपने संरक्षण के साधनों को ओर भी 
बढ़ा लेते थे, ओर इस प्रकार अपने नागरिकों की स्वाधीनता के 
लिए और भी अधिक हानि-कारक हो जाते थे । 

ऐसा ही हमेशा भूत और वर्तमान काल में होता आया है । 

पर सम्पूर्ण १९वीं शताब्दि में हमारे यूरोपीय संसार में जिस 
प्रकार से यह सब हुआ है उससे एक विशेष ही प्रकार की शिक्षा 

मिलती है। इस शताबिद के पवाद्ध में प्रायः क्रान्तियों से विजय 
श्राप्त होती रही | परन्तु जिन अधिकारियों ने पुराने शासकों का 
स्थान ग्रहण क्रिया--उदाहरणाथ नेपोलियन प्रथम, चाल्से, दशम 
नेपोलियन तृतीय आदि--उन्होंने नागरिकों की स्वाघीनता को 
नहीं बढ़ाया । और १९ वीं सदी के उत्तराष्ध में, सन्‌ १४४८ इई० 
के बाद, क्रान्ति के सारे प्रयत्न सरकार की ओर से दबा दिये जाते 

थे, और पहिले की क्रान्तियों तथा उन नई क्रान्तियों के कारण, 

जिनके लिए उद्योग किया गया, सरकारों ने अपने आपको अधिक 
सुरक्षित एवं समर बना लिया, और इस विगत शताब्द के वैज्ञा- 

'निक आविष्कारों की बदोलत तो लोगों को प्रकृति तथा एक दूसरे 
पर ऐसे अधिकार प्राप्त हो गये हैं कि जिनको लोग पहिले जानते भी 
नहीं थे । इन आविष्कारों की सहायता से उन्होंने अपने अधिकारों 
को इस हद तक कहा दिया है कि लोगों के लिए इछैके विरुद्ध लड़ना 
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असम्भव हो गया है। सरकारों ने केवल असंख्य घन ही अपने 
अधिकार में नहीं कर लिया है जो लोगों से एकत्रित किया जाता 
है, उनके पास केवल सुसंगठित सैन्य-दल ही नहीं है, बल्कि उन्होंन 
अशिक्षित जनता को प्रभावित करने, अम़बार तथा घार्मिक उन्नति 
जब शिक्षा के समस्त साधनों को अपने हाथ में ले लिया है । और 
इनका ऐसा संगठन किया गया है, और वे इसने शक्ति-सम्पन्न 
हो गये हैं कि सन्‌ १८४८ इ० के बाद से यूरोप में क्रान्ति करने 
का ऐसा कोई भी प्रयत्न नहीं हुआ है जिसमे सफलता प्राप्त हुई हो ।% 


(२) 

ये वैज्ञानिक आविष्कार एक बिल्कुल नयी और हमारे समय के 
लोगों के लिए अद्भुत चीज हैं। नीरो, और चंगीज खाँ आदि महान 
विजेता चाहे कितने ही शक्तिशाली क्‍यों न रहे हों, वे अपने राज्य 
के सीमा-प्रान्तों में होने वाले बलवों को दबा नहीं सके । ओर अपनी 
प्रजा की शिक्षा, वैज्ञानिक तथा नेतिक और धार्मिक विषयों से 
सम्बन्ध रखने वाली मानसिक प्रवृत्तियों का नेढृत्व ओर संचालन 
कभी अपने हाथों में नहीं छे सके । जब कि इस समय खुफिया 
पुलिस, गुप्तचरों का प्रबंध, प्रेसों का नियंत्रण, रेलवे, तार, 
टेलीफोन, फोटो-प्राफ़ी, जेल, क्रिला-बन्दी, प्रचुर. धन-धान्य एवं 
सेना आदि सभी साधन वर्तमान सरकारों के हाथों में रहते हें । 

इन सबका संगठन ऐसे ढंग से किया गया है कि अयोग्य 
से अयोग्य और मूख से भी मूख शासक ( आत्मरक्षां के भावों 
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से प्रेरित हो कर ) भयंकर से भयंकर क्रान्ति की तैयारी को रोकः 
सकते हैं, और हमेशा बिना किसी विशेष उद्योग के खुली बगावत 

के उन निबल प्रयत्नों को दबा सकते हैं जो समय-समय पर बिछुड़े 

हुए क्रान्तिकारियों की ओर से किये जाते है । इन लोगों के ऐसे 
प्रयत्नों से सरकारों की शैक्ति और भी बढ़ जाती है। इस समय: 
सरकारों के ऊपर विजय प्राप्त करने का केवल एक उपाय है । 

आर वह उपाय यह दैकि सैनिक लोग, जो प्रजा में के ही आदमी 
हैं, यह समम लें कि सरकारें लोगों के साथ कितना अन्याय और 

निर्देयतापू्ण व्यवहार करती हैं. और प्रजा का कितना अधिक 

अनहित करती हैं, उनकी सहायता करना बन्द कर दें। परन्तु इस 
सम्बन्ध में भी सरकारों ने यह जान कर कि उनकी सारी शक्ति 
सेना में ही है, उसके संचालन ओर शिक्षा का ऐसा प्रबन्ध कर 
लिया है कि किसी भी प्रकार का आन्दोलन ओर प्रचार करने से ' 
फोज़ें सरकार के हाथ से नहीं निकल सकती | कोई भी मनुष्य 
जो सेना में नोकर है ओर जिसे जादू का जैसा अमर रखने वाल्ीः 
सैनिक शिक्षा, जो सैनिक व्यवस्था ( [)5०.9!7० ) के नाम से 
प्रसिद्ध है, प्राप्त हुई है, सेना में रहते हुए, फिर उसका राजनैतिक 
विश्वास चाहे कुछ भी क्‍यों न हो, अपने सेनानायक को आज्ञा 
'नहीं टाल सकता । बीस-बीस व की अवस्था के किशोर सेना में 
भर्ती कर लिए जाते हैं ओर उन्हें मिथ्या धामिक शिक्षा दी जाती 
है, जड़वाद एवं मूर्खतापूर्ण देश-भक्ति के भाव उनमें भरे जाते हैं । 
ऐसे सैनिक सेवा से इन्कार नहीं कर सकते, जिस प्रकार वे लड़के 
जो. स्कूलों में भेजे जाते हैं, अपने गुरुकी आज्ञा का पालन 
करने से इन्कार नहीं कर सकते। सेना में “भर्ती हो! जाने पर 

न 
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ये नव-युवक्र, फिर उनका राजनेतिक विश्वास कुछ भी क्‍यों 
न हो, कई शताब्दियों के अभ्यास से प्राप्त इस कोशलपर्ण 
सैनिक-शिक्षा की वदौलत एक ही साल के भीतर अधिकारियों के 
मुँह से आज्ञा निकलते ही उस पर ऊपर काम करनेवाले हथियार 
बन जाते हैं। ऋगर कहीं एक आध उदाहरण ऐसे दिखलाई 
भी पड़ते हैं---लगभग १०,००० में मुश्किल से कहीं एक मनुष्य 
ऐसा मिलता है--जिसने सेनिक सेवा करना अस्वेकार कर दिया 
हो, तो यह काम प्राय: सरकार द्वारा अस्वीकृत किसी धार्मिक 
विश्वास से ग्रेरित हो कर तत्कथित साम्प्रदायिक विचार वा 
पुरुष ही करते हैं। इसलिए बरतमान समय में यूरोपीय जगत्‌ 
में--यदि सरकारें अपनी शक्ति को बनाय॑ रखना चाहें, और वे 
ऐसा- अवश्य चाहेंगी, क्ष्योंकि इस शक्ति के नाश हो जाने पर 
शासकों का अधथः पतन अनिवाय हो जायगा--किसी भी भारी 
क्रान्ति का प्रबन्ध नहों क्रिया जा सकता | फिर भी अगर इस 
तरह की कोई तैयारी की गई, तो वह फौरन दबा दी जायगी 
ओर इसका परिणाम केवल यह होंगा.कि बहुत से अविचारी 
व्यक्तियों का नाश हो जायगा ओर सरकार की शक्ति पहिले की 
अपेक्षा ओर भी अधिक बढ़ जायगी | यह बात क्रान्ति-कारियों 
और साम्य-वादियों की समझ में भले ही न वे जो, आचीन 
इतिहास का अनुसरण करते हुए, जोश के प्रवाह में बढ कर 
लड़ाई-मंगड़े कर बैठते हैं ओर कुछ लोगों के लिए यह एक 
निश्चित व्यापार समा हो गया है; परन्तु जो लोग खतंत्र रूप से 
ऐतिहासिक घटनाओं पर विचार करते हैं, ।वे इसे अवश्य स्वीकार 


कर लेंगे । 


ज्कक 
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: » यह एक नवीन चमत्कार है, ओर इसलिए जो लोग इस 
बतंमान व्यवस्था में परिवर्तन करने के इच्छुक हैं, उन्‍हें चाहिए 
कि वे यूरोपीय जगत्‌ की वर्तमान शक्तियों की. इस नवीन स्थिति 
को ध्यान में रखते हुए अपना कारय-क्रम तैयार करें । 

( ३) | 

शासकों तथा शासितों के बीच यह मगड़ा बहुत काल सं 
होता आया है । उसका परिणाम पहिले तो यह हुआ कि एक 
शक्ति का स्थान दूसरी शक्ति ने लिया, इसके बाद तीसरी का 
प्रादुभाव हुआ ओर इसी प्रकार एक. एक करके अनेकों शक्तियों 
का जन्म हुआ । परन्तु हमारे यूरोपीय जगत्‌ में गत शताब्दि के 
मध्य-काल से वर्तमान सरकारों को वैज्ञानिक उन्नति की बदोलत़् 
अपनी रक्षा के ऐसे साधन प्राप्त हो गये हैं कि उनके साथ टककर 
लेना असम्भव सा हो गया है। इस शक्ति में ऋ्रमशः जितनी 
ही अधिक वृद्धि होती गई है. उतनी ही अधिक उसमें शिथिलत! 
भी आती गई है, अथात्‌ वह आन्तरिक पारस्परिक विरोध 
ओर भी अधिक स्पष्ट हो गया है जो उपकारी शक्ति ओर 
अत्याचारी शक्ति के बीच होता है। यह बांत स्पष्ट हो गई कि 
जिस शक्ति को स्-श्रेष्ठ सनुष्यों के हांथ में होना चाहिए था, 
जिससे उसका प्रयोग उदारता के साथ किया जा सके, वह 
हमेशा सभसे निरृठ लोगों के हाथ में रहो है । इसका कारण यह 
है कि सर्वोत्कृष्ट मनुष्यों ने शक्ति की इस वास्तविकता को समझ 
लिया क्ि--प्तत्ता पाने पर लोगों का दिमाग ठिकाने नहीं रहता .। 
वे अपने पड़ोसियों पर ही अत्याचार करने लगते हैं। अतः उन्होंने 
कभी इस शक्ति के पाने की इच्छा ही नहं। क्री ओर इसलिए दे 
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रह सके । 

ग्रह विरोध इतना स्पष्ट है कि प्रायः सभी की दृष्टि इसपर 
पड़ गई होगी । तथापि इस शक्ति का बाह्य रूप बड़ा ही चटकीला 
भड़कीला ओर नुमायशी होता है । लोगों में उसका बहुत भारी 
भय समाया रहता है ओर परम्परा से उनके अन्दर ऐसी जड़ता 
चली आती है कि सैकड़ों ओर हज़ारों बंष के बाद अब कहीं 
लोग अपनी भूल को समझे है। अभी कुछ ही (दिनों से लोग! 
यह समझने लग गग्रे हैं कि--सत्ता का रूप चाहे कितना ही 
गर्भीर हो, उसका मतलब तो है धन, स्वाधीनता ओर जीवन के 
अपहरण की धमकी देना तथा उस धमकी को काय-रूप में 
परिणत करना । अतः वे लोग निकृष्ट होते हैं जो राजाओं, 
सश्ाटों, राज-मन्त्रियों, जजों तथा ऐसे ही अन्य लोगों की भांति 
इसीमें अपना सारा जीवन लगा देते हैं और जिनके जीवन का 
दक्ष्य सिवाय इसके और ऊुछ भी नहीं होता कि वे अपनी इस 
स्थिति को बनाए रहें--इसलिए वे अपनी इस शक्ति से मनुष्य 
जाति का कुछ भो भला नहीं कर सकते; बिक इसके विपरीत वे' 
सदेव मानबधमाज की सामाजिक दुदंशा का कारण रहे हैं ओर 
अब भी हैं । इसलिए जो शक्ति पहिले किसी समय लोगों में 
हत्साह और भक्ति.डत्पन्न करतो थी, वही आज अधिकांश ओर 
सर्वोत्तम मनुष्यों में केवल उदासीनता के भाव ही नहीं वरन्‌ कभी 
कभी ट्वेष ओर घ्रूणा के भाव भी उत्पन्न करती है। ये लोग, जो' 
दूसरों की अपेक्षा अधिक बुद्धिमान और सममदार हैं, अब 
'सममते हें कि जिस नुमायशी चटक मटक से यह शक्ति परि- 


«९ हे सुमाज-सुधारफी से 


शेष्टित है बह जलाद ( फांसी लगाने वाले ) की लाल कमीज 
ओर मखमली पेजासा को छोड़ ओर कुछ भी नहीं है, जिनकी 
वजह से वह दूसरे क़्रेदियों से भिन्न रहता है, क्योंकि उससे 
क्रर से क्रर ओर निन्द्य से निन्‍्य काम को अपने हाथ में छे 
लिया है । 


' लोगों में दिन बंदिन इस शक्ति के प्रति जो भाव बढ़ते जय 
रहे हैं, उन्हें शासक लोग भली-भांति समझते हैं ओर इसलिए 
उनकी इस शक्ति का आधार अब अभिषिक्त राजत्व, सावंजनिक 
निर्वाचन अथवा शासकों के जन्म-सिद्ध अधिकार के ऊपर नहें 
किन्तु, पूर्णतया दमन के ऊपर है । फलत:ः इसपर से लोगों का 
विश्वास और भी उठता जाता है, और वह विश्वास उठ जाने के 
कारण शासकों को अधिकाधिक दमन कर के राष्ट्रीय-जीघन को 
कुचलना पड़ता है। इसका फल यह होता है कि लोगों में और 
भी अधिक असंतोष फेलता जाता है । 


(४) 

यह अजय सत्ता अब विशेष अधिकारों, निवाचन अथवा 
अतिनिर्धित्त की राष्ट्रीय सींव के ऊपर नहीं किन्तु, नञ्ञ बल-प्रयोग 
के ऊपर ही जी रही है | साथ ही लोगों ने इस शक्ति में विश्वारा 
करना ओर उसकी सम्सान करना बन्द कर दिया है। अब वें 
यदि उसके आगे सर मुकाते हैं तो मजबूर ही कर | 

वेगत शताव्दि के ठीक मध्य-काल से यद्यपि सत्ता पर विज 
आराप्र करना तो कठिन हो गया, पर उसका प्रभाव बिलकुल जाता 
रहा | उसी समय से लोगों में इस भाव की” जागृति हुईं कि 
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स्वतंत्रता संत्ता से भिन्न वस्तु है। वह करिपत और बनावटी 
भ्वतंत्रता नहीं, जिसका उपदेश दमन के उपासकों की ओर से 
किया जाता है, और जिसके अन्दर उन्हींक्रे कथनामनुसार मनुष्य 
को ढणड का भय दिखला कर दूसरों की आज्ञा मानने के लिए 
बाध्य किया जाता है, किन्तु वह सच्ची खतंत्रता, जिसका आशक 
यह है कि प्रत्येक मनुष्य अपनी बुद्ध के अनुसार कार्य कर सके. 
और अपना जीवन बिता सके, चाहे ऐेक्‍्स दे अथवा न दे, सेना 
में भर्ती हो या न हो, अपने पड़ोसी राष्ट्रों के साथ मित्रता रकर 
अथवा उनका शत्रु बने । यह स्वतंत्रता उस शक्ति के विपरीत है 
जिसके कारण थोड़े से मनुष्य शेष मनुष्य-समाज पर शासन कर 
सकता है । | 


इस मत के अनुसार, शक्ति कोई ईश्वरीय तथा महान बस्तु 
नहीं है, जेसा कि पहिले लोग समझता करने थे। वह सामाजिक 
वन्न को ऐसी अनिवाय शर्ते भी नहीं है। वह तो उस असं- 
स्‍्कृत, बेढंगे बल-प्रयोग का एक फल ( परिणाम ) मात्र है जो 
कुछ थोड़े से लोग दूसरों के ऊपर किया करते हैं। यह सत्ता 
बुरी चीज है, फिर वह छुईं, नेपोलियन, सुलतान, पारलियामेन्ट 
कॉबिनेट, मन्दारिन राजा, नवाब, मेकाडो, अथवा और किसी के 
हाथ में ही हो | इसमें सदा कुछ लोगों का शेष जनता पर अधि- 
कार रहेगा और उसपर अत्याचार भी होंगे ही । 


अतः इस सत्ता का ही सब से पहले नाश करना चाहिए । 


परन्तु प्रश्न यह है कि सत्ता का अन्त किस प्रकार किया 
५, है # [4 
जाय. और उसका , अन्त हो जाने पर सारी बातों की व्यवस्था 
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किस प्रकार की जाय कि, इस सत्ता के अभाव में लोग कहीं फिर 
से एक दूसरे पर पशुओं की तरह बल-प्रणेग न करने लग जाये 
सभी अराजक (राज्य की सत्ता न मानने वाछे लोग इसी नास 
से पुकारे जाते हैं ) एक स्वर से इस प्रश्न का उत्तर यों देते हैं कि, 
यदि इस शक्ति का वास्तव में नाश करना है तो उसका अन्त 
बल-प्रयोग के द्वारा नहीं वरन्‌ इस वात के ज्ञान-प्रचार द्वारा किया 
जाना चाहिए कि सत्ता दर असज़ एक व्यर्थ और खरात्र चीज़ 
है | दूसरा प्रश्न यह है कि बिना सत्ता की सहायता के समाज का 
संगठन किस प्रकार किया जाना चाहिए | इसका उत्तर ये अरा- 
जकवादो भिन्न-भिन्न रीति से देते हैं । 
मि० गॉडविन (अंग्रेज), जिनका जोवन-काल १८वीं शताररिद्‌ 
के अन्त ओर १९वीं शताबिद के आरम्भ काज़ में बतलाया जाता 
है, ओर मि० प्राउधन ( फ्रांसीसी ) जिनका कार्य-काल इस 
अन्तिम शताब्दि के मध्य में था, पहिले प्रश्न का उत्तर इस ग्रकार 
देते हैं-- सत्ता का नाश करने के लिए लोगों में ज्ञान का होना 
पर्याप्त है। सावेजनिक मलाई [ गॉडविन के मतानुसार ] ओर 
न्याय [ प्राउधन मतानुसार ] को!|सत्ता दबा देती है । यदि लोगों 
में इस भाव का प्रचार हो जाय कि सावजनिक भलाई और न्याय 
की प्राप्ति केवल शक्ति की अनुपस्थिति में ही की जा सकती है. 
तो यह शक्ति आप से आप नष्ट हो जायगी । 
दूसरे प्रश्न का अथात्‌ ब्रिना सत्ता के नवीन समाज की व्यवस्था 
किस प्रकोर की जायगी और उसमें शान्ति की स्थापना किस 
प्रकार की जा सकेगो ।” गॉडविन ओर प्राउधन दोनों यद्ध उत्तर 
देते हैं कि जिन लोगों के हृदयों में सर्व-सावारण की भलाई 
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( गॉडविन के मतानुसार ) और न्याय ( प्राउधन के मतानुसार ) 
के भाव विद्यमान हैं, वे अपने खभावानुसार स्वेथा न्याय-युक्त 
जीवन अवश्य ढूँढ लेंगे । क्‍ 

बैकोनिन और क्रोपाटकिन आदि यद्यपि इस बात को स्वीकार 
करते हैं कि सवंसाधारण में इस बात का ज्ञान हो जाना परमा- 
वश्यक और अत्यन्त लाभ-प्रद है किसत्ता ( पशु-बल ) एक हानि- 
कारक ओर मानव उन्नति में बाधा डालनेवाली वस्तु है, तथापि 
जसको मिटाने के लिए जो उपाय हो सकते हैं उनमें से वे क्रान्ति 
को आवश्यक मानते हैं जिसकी तेयारी करने के लिए वे लोगों 
को सलाह भी देते हैं । दूसरे प्रश्न के उत्तर में वे यह कहते हैं कि 
ज्योंह्दी शासन-संगठन और वस्तुओं के वेयक्तिक अधिकार की बात 
नष्ट हो जायगी त्योंही, जैसा कि स्वाभाविक है, लोग स्वयं ही 
विवेक-युक्त, स्वतंत्र, ओर लाम-प्रद जीवन-सम्बन्धी शर्तों को 
स्वीकार कर लेंगे ओर इन्हें अपना लेंगे 

माक्स स्टनर (जमन) ओर मि० टकर (अमेरिकन) सत्ता 
को केसे नष्ट किया जाय इस प्रश्न का लगभग वही उत्तर देते हैं 
जो दूसरे लोग दिया करते हैं | वे कहते हैं---सत्ता अपने आप नष्ट 
हो जाय यदि लोग यह समम लें कि प्रत्येक मनुष्य का व्यक्तिगत 
स्वाथ ही मनुष्यों के कार्य का काफ़ी और सच्चा पथ-प्रदशंक है । 
वे यह भी कहते हैं कि सत्ता उस समय आप से आप नष्ट 
हो जायगी, जब लोग समम सकेंगे कि पशु-बल मानव-जीवन के 
इस प्रधान अंग का पूर् प्रदशन करने में केवल बाधक ही द्ोता 
है, क्योंकि ऐसी दशा में न तो कोई उसको सर मुकावेगा और 
न, जेसा कि सि० टक्कर का कहना है, उसमें किसी प्रकोर का कोई 
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हिस्सा ही लेगा । दूसरे प्रश्न के सम्बन्ध में उनका उत्तर यह 'हैकि 
इस शक्ति की आवश्यकता ओर उसके मिथ्या विश्वास से मुक्त 
होने पर और केवल अपने व्यक्तिगत खाथ का ध्यान रखते हुए 
काम करनेवाले सनुष्य आपसे आप अपने जीवन को ऐसा व्यव- 
स्थित बना लेंगे जो बिसकुल उचित ओर प्रत्येक मनुष्य के लिए 
लाभ-प्रद होंगे । | 

एक बात में ये सभी पुरुष एकसत हैं ओर वह ठीक भी है. कि 
शक्ति की दवा शक्ति नहीं है । क्‍योंकि शक्ति से एक शक्ति का 
नाश होने पर दूसरी शक्ति फिर भी बनी ही रहेगी; शक्ति का नाश 
तो मनुष्यों के हृदय में इस सत्य ज्ञान का प्रकाश डालने से हो 
सकता है कि शक्ति (पशु-बल) एक व्यर्थ ओर हानि-कारक वस्तु 
है, और लोगों को न उसे मानना चाहिए और न उसमें किसी 
प्रकार का कोई हिस्सा लेना चाहिए | यह्‌ सत्य ऐसा है जो कभी 
अन्यथा नहीं हो सकता । शक्ति का नाश केवल लोगों में विवेक 
पूर्ण ज्ञान. का संचार होने से दी हो सकता है । परन्तु यह ज्ञान 
केसा होना चाहिए ? क्रान्ति-वादियों का विश्वास है कि इस ज्ञान 
का आधार स्-साधारण की भलाई; न्याय, उन्नति. अथत्ना 
सनुष्यों के व्यक्तिगत खाथ सम्बन्धी विचारों के ऊपर होना चाहिए | 
परन्तु कहना न होगा कि ये सांरी बातें ऐसी है जो एक दूसरे से 
सहमत नहीं हैं । सब-साधारण की भलाई, न्याय, उन्नति अथवा , 
व्यक्तिगत स्वार्थ की परिभाषा भी लोग भिन्न-भिन्न प्रकार से करते 
हैं। अतएव हमें तो यह असम्भव प्रतीत होता है कि जो लोग 
एक दूसरे से सहमत नहीं है, ओर जो भिन्न-भिन्न उद्द श से शक्ति 
( पंशु-बत् ) का विरोध करते हैं वे कभी उसे शक्ति को मिटा 
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सकेंगे जिसकी जड़ इतनी जमी हुई है ओर जिसकी इतनी योग्यता 
के साथ रक्षा की जा रही है। इसके अतिरिक्त यह अनुमान कर 
लेना ओर भी अधिक निराधार है कि सब-साधारण की भलाई, 
न्याय अथवा उन्नति सम्बन्धी नियमों के बिचार सात्र धारण करने 
से वे अत्गचार-मुक्त लोग जो कि ,सर्व-साधारण की भलाई के 
खातिर अपने व्यक्तिगत स्वार्थ को छोड़ना नहीं चाहते । पारस्परिक 
खतंत्रता का उल्लंबन नहीं करेंगे ओर नन्‍्याय-पूण जीवन 
व्यतीत करने में लग जाय॑ंगे । मॉक्स स्टनेर ओर टकर का 
यह उपयोगिताबादी ओर व्यक्तिव।दी सिद्धान्त (कि प्रत्येक मनुष्य 
के अपने व्यक्तिगत साथ का ही का ध्यान रखने से सब लोगों में 
उचित सम्बन्ध स्थापित हो सकता है ) केवल अस्थाय्या ही नहीं 
वरन्‌ उन बातों के सवेथा प्रतिकूल है जो बस्तुतः अब तक हुई हैं 
ओर अब भी हो रही हैं | 

अतः यद्यपि क्रान्तिवादी मानते हैं कि सत्तावाद के विनाश 
का अगर कोई उपाय हो सकता है तो वह आध्यात्मिक ही हो 
सकता है, तथापि वह उनके पास नहीं है । क्योंकि उनकी जीवन- 
कल्पना पाथिव ओर धमे-विरुद्ध है । उनकी सारी बातें अनुमान 
पर ही निभर हैं । ओर अपने आदशे को प्राप्त करने का समुचित 
साधन न बता सकने के कारण पशुबल और दमन के सम्कों 
को क्रान्तिवादियों द्वारा प्रतिपादित सच्चे सिद्धान्तों को मानने से 
इनकार करने का अवसर मिल जाता है । 

इस आंध्यात्मिक अश्न को लोग बहुत पहिले से जानते हैं । 
इसने सदैव संत्तावाद का नाश किया है और जिन लोगों ने इसका 
प्रयोग किया है उन्हें पूर्ण ओर शाश्वत स्वाघीनता प्रदान की है । 
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उपाय ब्रिल्कुत्न सीधा है मनुष्य अपना जीवन धामिक बनावे। 
वह अपने इस सांसारिक जीवन को, अपने संपण अंनन्त-जीवन 
का एक आंशिक प्रदशन-मात्र समझे, ओर अपने इस जीवन का 
अनन्त जीवन के साथ सम्बन्ध स्थापित करते हुए यह समझे कि 
इंस अनन्त जीवन के नियमों का पालन करने में ही उसका बड़ा 
से बढ़े कल्याण है | वह उन नियमों का आदर मनुष्य के बनाये 
नियमों की अपेक्षा श्रधिक करे, ओर उन्हींका पालन करे | 
केवल ऐसे ही घामिक विश्वास से, जो समस्त मनुष्य-समाज 
के लिए एक ही प्रकार के जीवन का विधान करता है ओर जो 
सत्तावाद के आधिप्रत्य को स्वीकार करने ओर उसमें भाग लेने 
का तीघ्र विरोध करता है, सत्तावाद का सचमुच नाश हो सकता है । 
केबल ऐसे ही जीवन को आदश मानने से मनुष्यों का 
कल्याण हो सकता है। इसीके द्वारा वे बिना बल-प्रयोग का आश्रय 
लिये--विवेक-पर और न्याय-युक्त जीवन व्यतीत कर सकते हैं । 
कैसा आश्रय है कि जोगों को इस बात का विश्वास ह.ने 
पर ही कि वतमान समय की रूता अजेय है और शक्ति के 
द्वारा इस समय वह नष्ट नहीं की जा सकती, उनकी सम में 
यह स्वतः प्रमारितत ओर बिल्कुश सत्य बात आई कि शक्ति और 
उससे उत्पन्न होनेबाली सारी दुराइ मनुष्यों के कुत्सित जीवन की 
केवल परिणाम-मात्र हैं, ओर इसलिए इस शक्ति का तथा उससे 
उत्पन्न होनेवाली सारी बुराश्यों का अन्त करने के लिए लोग 
अपने जीवन को अच्छा ओर सदा वार-मय बनावें। 
खेर, सुत्रह का भूला भटका शाम को तो घुर पर आ गया । 
अब उन्हें एक बात समझ लेना है। बह। यह है कि लोगों के 
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जीवन को अच्छा ओर सदाचार-मय बनाने का एकमात्र उपाय 
जो स्वाभाविक हो ओर जिसे अधिकांश जन-समाज भी आसानी 
से समझ छे | 


केवल ऐसी ही धार्मिक शिक्षा के प्रचार और प्रसार से लोग 
उस आदश को प्राप्त कर सकते हैं जिसका इस समय उनके 
अन्तः:करण में आविभाव हुआ है और जिसके लिए वे प्रयत्न 
कर रहे हैं । 

इसके अतिरिक्त सत्ता को मिटाने और शक्ति की सहायता 
के बिना, मनुष्यों में सदाचार-मय जीवन स्थापित करने के लिए 
दूसरा कोई उद्योग. करना केवल अपने परिश्रम का व्यर्थ व्यय 
करना है। इससे हम अपने उस लक्ष्य के निकट नहीं पहुँच 
सकेंगे, जिसकी ओर पहुँचने के लिए लोग प्रयत्न कर रहे हैं वरन्‌ 
उससे ओर भी दूर हटते जांवबेंगे । 

(५) 

सज्जनो, यही बात मैं आपसे कहना चाहता हूँ । आप सत्य- 
शील: हैं और आपका हृदय शुद्ध हैःइसीलिए तो आप इस स्वार्थ- 
मय वैयंक्तिक-जीवन से असंतुष्ट हो कर अपनी शक्ति को अपने 
भाइयों की सेवा में लगाना चाहते हैं । यदि आप सरकारी कामों 
में हिस्सा लेते हैं अथवा उसमें हिस्सा लेने के इच्छुक हैं ओर इस 
उपाय से लोगों को सेवा करना चाहते हैं, तो इस बात पर जरा 
विचार कीजिए कि क्या प्रत्येक सरकार पशु-बल के सहारे टिकी 
हुई है अथवा नहीं ? अपने आपसे यह प्रश्न करने पर आपको 
मातम होगा कि संसार में एक भी सरकार ऐसी नहीं है जो बल- 
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प्रयोग, डाकाज़नी और हत्या न करती 'हो, उनके लिए तैयार न 
रहती हो ओर इन्हीं बातों के ऊपर अपना अस्तित्व न बनाए हो। 

अमेरिका के एक लेखक--मि० थोरो--ने, एक सुन्दर लेख 
लिखा है। उसका विषय. है “सरकार की आज्ञा न मानना मनुष्य 
का कत्तंव्य क्यों हैं ९” उसमें उन्होंने यह बतलाया है कि संयुक्त- 
राज्य ( अमेरिका ) की सरकार को एक डॉलर का टेक्‍्स देने से 
उन्होंने कैसे इन्कार कर दिया । अपनी इस इन्कारी का कारण 
उन्होंने यह बतलाया कि में अपने एक डॉलर से ऐसा सरकार के 
कामों में कोई सहायता करना नहीं चाहता जो आफ्रीक़ा के हब- 
शियों को गुलाम बनाए रखने की इजाजत देती है । क्‍या ठीक 
ऐसा ही भाव संयुक्त-राज्य, अमेरिका, जैसे समुन्नत राज्य के नाग- 
रिंक का अपनी सरकार की उन करतूतों के सम्बन्ध में नहीं हो' 
सकता ओर नहों होना चाहिए, जो क्यूबा ओर फ़िलीपाइन्स में 
में हो रही हैं-हबशियों के साथ में होन वाले व्यवह्वार और 
चीनियों के देश-निकाला के सम्बन्ध में क्या एक अमेरिकन 
के चित्त में यही भाव उत्पन्न नहीं होने चाहिए ? अथवा 
इज्चलेएड का नागरिक अफ्रीम सम्बन्धी नीति और बोअर 
लोगों के साथ होने वाल अमानुषिक्र व्यवहार के सम्बन्ध में 
अपनी सरकार के साथ में ऐसा ही भाव नहीं धारण कर सकता 
ओर उसे न करना चाहिए ९ अथवा क्या फ्रांस का नागरिक फ्रांस 
की सरकार के सम्बन्ध में भी ऐसा ही भाव नहीं धारण कर 
सकता जिसने सेनिक-वाद का होआ दिखा कर लोगों पर आतंक 
जमा रक्‍खा है ? क्‍ 

इसलिए सरकारों के नग्न स्वरूप को एक बार पहचान लेने 
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पर कोई भी शुद्ध-ददय और सच्चा मनुष्य, जो अपने देशवासी 
भाइयों की सेवा करना चाहता है, उसमें किसी प्रकार का कोई 
हिस्सा नहीं ले सकता । बशततें कि वह यह न मानता हो कि 
साधन की पवित्रता का प्रमाण साध्य क्री शुद्धि ही है। परन्तु 
ऐसे कार्य से किसी का उपकार नहीं .हो सकता सेवकों का और 
न सेवितों का । 
बात बिल्कुल सीधी है। सरक्रार की अधीनता स्वीकार 
करके ओर उसके क़ानून की सहायता द्वारा आप लोगों के लिए 
अधिक स्वतंत्रता और अधिकार लेना चाहते हैं न ? परन्तु लोगों 
की स्वतंत्रता ओर अधिकार सरकार तथा, सामान्यतया, शासक- 
समाज की सत्ता के विरोधी अनुपात में हैं । जितनी ही अधिक 
खतंत्रता और अधिकार लोगों को प्राप्त होंगे उतनी ही कम शक्ति 
ओर लाभ उनसे सरकार को होंगा। और इस बात को 
सरकारें खूब अच्छी तरह जानती हैं। उनके हाथ में सत्ता 
होने के कारण वे लोगों को खूब आज़ादी के साथ मनमानी बातें 
बकने देती हैं ओर कुछ थोड़े से मामूली सुधार भी दे देती हैं 
जिससे उनकी उदारता का परिचय मिलता रहे। परन्तु जिस समय 
कोई ऐसा आन्दोलन उठाया जाता है जिससे शासकों के विशेषा- 
घिकार ही नहीं बरन्‌ उनका अस्तित्व ( हस्ती ) भी खतरे में पड़ 
जाता है तो वे बल-प्रयोग द्वारा इन आन्दोलनों को दबा कर 
आन्दोलन करने वालों को फ़ोरन गिरफ्तार कर लेते हैं । इसलिए 
सरकारी शासन की सहायता से अथवा पालामेण्ट के द्वाय 
लोगों की सेवा करने के आपके सारे प्रयत्नों का परिणाम केवल 
यह होगा, कि ओप अपने इस कार्य से शासकों की शक्ति को 
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ओर भी अधिक बढ़ा देंगे, और जितनी ही अधिक आप में इस 
काम की सच्ची लगन होगी उतना ही अधिक आप जानते हुए 
अथवा अनजान में, इस शक्ति में भाग लेने के दोषी होंगे । यही 
बात उन लोगों के सम्बन्ध सें है जो लोग वतेमान शासन-व्यवस्था 
के ढ्वारा जनता की सेवा करना चाहते हैं । 
यदि, इसके विपरीत, आप उन रूच्चे हृदय वांढे लोगों में 
से हैं जो क्रान्तिकारी, साम्यवादी आन्दोलनों के द्वारा राष्ट्र की 
सेवा करना चाहने है ( सनुष्च को कभी संतोष न देनेवाले पार्थिव 
सुखों के पीछे दोड़ने के लिए जो आदश प्रेरणा करता है उसको 
तुच्छुता के विषय में विशेष कहने की जरूरत नहीं ) तो--आपको 
उन साधनों पर भी विचार कर लेना चाहिए जो आपको अपने 
डर श्य को सिद्धि के लिए प्राप्त ह। ये साधन सब प्रथम तो नीति- 
विरुद्ध है, इनमें भूठी, दराबाज़ी, जोर-जब्त और हत्या मरी पड़ी 
है; दूसरे इन साधनों से किसी भी प्रकार उद्देश्य की सिद्धि नहीं 
दही सकती । अपने अस्तित्व की रक्षा करनेवाली सरकारों का बल 
ओर चोकन्नापन इस समय इतना ज्यादा है कि छल-कपट, थोखे- 
बाज़ोी अथवा सख्ती से उनका मिटना केवल असम्भव ही नहीं है 
बरन्‌ ये चांज़ें उन्हें हिला तक नहीं सकतीं । जितने भी क्रान्ति 
कारी आन्दोलन किये जाते हैं उन सबके कारण सरकारों को यह 
बतलाने का फिर से नया मोक़ा मिल जाता है कि उनका पशु 
ल एक अच्छी चीज़ है। ओर इससे उनकी शक्ति ओर भी 
बढ़ जातो है । 
लेकिन अगर हम असम्भव बात को भी सम्भव मान लें-- 
अथांत्‌ यह मान लें कि हमारे समय में भी क़ान्तिकारी आन्दों- 


< 
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लन को सफलता प्राप्त हो सकती है, तो सब से पहिले, हम इस 
बात की आशा कैसे कर लें कि, परम्परागत प्रथा के विरुद्ध, एक 
शक्ति पर विजय प्राप्त करने वाली दूसरी शक्ति लोगों की स्वा- 
धीनता को बढ़ा देगी. ओर विजय-प्राप्ति द्वारा उसने जिस शक्ति, 
का स्थान ग्रहण किया है, उसकी अपेक्षा अधिक उदार ओर 
दयालु होगी ? दूसरे, यदि सामान्य बुद्धि और अनुभव के विरुद्ध, 
यह भी सम्भव हो कि एक शक्ति को मिटा कर दूसरी शक्ति 
लोगों को ऐसी स्वतंत्रता प्रदान कर सकेगी जो जीवन की उन 
अवस्थाओं को स्थापित करने के लिए आवश्यक है, जिन्हें वे अपने 
लिए अत्यधिक लाभ-प्रद सममते हैं, तब तो हमें यह भी मान 
लेना होगा कि स्वार्थभय वैयक्तिक जीवन व्यतीत करने वाले लोग 
अपने आपस में पहिले की अपेक्षा अधिक अच्छी अवस्था उत्पन्न 
कर सकेंगे । 

हम मान लेते हैं कि डाहोमियों की एक महारानी 2दार से 
उदार शासन की स्थापना करती है.। वह परिश्रम के सांधनों को 
राष्ट्रीय. सम्पत्ति बनाने की बात को भी खीकार कर लेती है 
फिर भी शासन का कार्य ठीक तरह से चलाने ओर परिश्रम के: 
साधन किसी व्यक्ति-विशेष की निजी सम्पत्ति न बनाए जा सके. 
इत्यादि बातों की देख भाल करने के लिए किसी को न किसी को 
अपसे हाथों में सत्ता तो लेनी ही पड़ेगी। परन्तु जिस समय तक ये 
लोग अपने आपको डहोमी समभते रहेंगे ओर उनके जीवनादशे, 
में कोई परिवत्तेन न होगा, तब तक यह बात बिल्कुल स्पष्ट है कि- 
यद्यपि दूसरे ही रूप में क्यों न सही--थोड़े से डहोमी दूसरों के 
ऊपर वैसा ही अत्याचार और बल-प्रयोग करते रहेंगे जैसा कि. 
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बिना शासन-व्यवस्था के अभाव में ओर परिश्रम के साधनों को बिना 
राष्ट्रीय सम्पत्ति बनाए किया जा सकता है। साम्यवादी ढंग पर 
अपने आपको संगठित करने से पहिले डाहोमियों को चाहिए कि 
वे प्रजा-पीड़न ओर रक्तपात क्री तरफ से अपनी तबियत को 
खींच लें । ठीक यही बात यूरोप के लोंगों के लिए मी 
आवश्यक है । 

हम चाहते हैं कि लोग एक दूसरे को बिना कष्ट दिये और सताए 
परस्पर प्रेम-सय जीवन व्यतीत कर सकें | पर यह पशुबल अथवा 
किसी संस्था द्वारा नहीं किया जा सकता । उसके लिए तो ऐसी 
सुनीति-पूर्ण परिस्थिति को आवश्यकता है जिसके अनुसार लोग 
किसी के दबाव से नहीं, बल्कि अपने श्रन्त:करण से ही दसरों के 
प्रति वैसा व्यवहार करें जैसा कि वे चाहते हैं दूसरे लोग उनके 
साथ करें । यह असम्भव नहीं, ऐसे लोग अब भी मौजूद हैं । 
वे घार्मिक सम्प्रदाय के लोगों में विद्यमान हैं। ऐसे लोग वास्तव में 
पशुबल द्वारा रक्षित क्रानून की सहायता नहीं लेते । वे बिना एक 
दूसरे का कष्ट पहुँचाये अब भी संसार में अपना जीवन ब्यतीत कर 
रहे हैं। अतः इस समय हमारे इंसाई समाज का कर्तव्य स्पष्ट है । उन्हें 
चाहिए कि वे इंसा के संदेश को संसार के कोने-कोने में पहुँचादें । 
इंसा का सन्देश यह नहीं है कि वर्तमान अत्याचारी सरकारों की 
सत्ता को खोकार कर धम-अन्थों में लिखी कवायद रोज़ सुबह 
शाम या हर रविवार मंत्रोच्चार के साथ करते जाओ। ईसाई 
धर्म यह करने का आदेश नहीं करता न इसके प्रचार की ज़ंरूरत 
है कि आओ ईसा की शरण गहो, वह तुम्हें पापों से बचाएगा । 
श्रचार उन्‍्हं इस बात का . करना चाहिए कि लोग सरकारों के 
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कामों में कोई भाग न लें । उत्तकी सारी मांगों को अस्वीकार कर 
दें । क्‍योंकि ये सारी मांगें--एक सिरे से छेकर दूसरे सिरे तक 
सच्चे ईसाई-धर्म के सबंधा विरुद्ध हैं। ओर यदि बात ऐसी ही 
हो, तो यह वात बिल्कुल स्पष्ट है कि जो लोग अपने पड़ोसियों की 
सेवा करने के इच्छुक हैं, उन्हें अपनी शक्ति नवीन रूप से समाज 
संगठन करने में नहीं, दरन्‌ अपने तथा दूसरे लोगों के आचरण 
में परिवर्तन करने ओर. उसे शुद्ध एवं पवित्र बनाने में लगानी चाहिए । 

जिन लोगों का कार्य-क्रम दूसरा है, वे प्रायः यह सममते हैं 
कि मनुष्यों के आचरण, सम्बन्धी विश्वास और रहन-सहन के ढंग 
आदि में साथ ही साथ उन्नति होतीहे । परन्तु ऐसा ख़याल कर के 
वे एक काय को कारण और कारण को अथवा उससे सम्बन्ध 
रखनेवाली किसी बात को काय समझ बैठने की गलती करते हैं । 

मनुष्यों के चरित्र ओर जीवन-सिद्धान्तों में परिवतेन होने सें 
लोगों के रहन-सहन में अपने आप परिवतन हो जाता है; रहन-सहन 
के ढंग में परिवतन होने से मनुष्यों के चरित्र ओर जीवन-सिद्धान्तों 
में कोई परिवतन नहीं होता । मनुष्यों को सुधारने का यह गलत 
: तरीका है । इससे तो उल्टा मनुष्य का ध्यान मिथ्या और कल्पित 
स्रोत की ओर आक्ृष्ट हो जाता है । अतः लोगों के चरित्र और 
जीवम-सिद्धान्तों में परिवतन करने की आशा से उनकी रहन- 
सहन के ढंग में परिवतन करना व्यथ है । इससे अपने निम्चित 
ध्येय की तरफ पहुँचने के बजाय हम अनजान में दसरी ही तरफ 
भटक जावेंगे । 

यह बात बिल्कुल साफ है । फिर भी लोग गलती कर जाते 
हैं । इसलिए कि अपना सुधार करने की अपेक्षा पशुबल को सहा- 
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थता से दूसरों को मजबूरन अपनी इच्छा के अनुकूल म्ुका लेना 
कुछ आसान है । और इसका प्रभाव भी वेसा हो अ्रमोत्यादक है ! 

परन्तु प्यारे सुधारको, अगर तुम सच्चा सुधार चाहते हो ते 
इस गलती से बचना ।! नहीं ता तुम्हारा सारा त्याग, सारा बलि- 
दान ओर तुम्हारा सारा कार्य मिट्टी हो जायगा जिसके लिए तुम 
अपने भराणों की भी पवा नहीं करते । 


(६) 

लोग कुछ सच्चे ओर कुछ बनावटी क्रोध में आ कर कहते 
हैं 'छेकिन. जब हम देखते हैं कि हमारे चारों ओर लोग 
दुःख से पीड़ित हैं और नाना प्रऋवार के कष्ठ भोग रहे हैं, तो शान्ति 
के साथ इसाई धसम का उपदेश ओर प्रचार करने से हमारी आत्मा 
 'को सन्‍्तोष नहों होता ! हम बहुत जल्दी उनकी सेवा करना चाहते 
हैं | इसके लिए हम अपने परिश्रम का; यहां टक. कि अपने जीव- 
तक का बलिदान करने को तैयार हैं ।”” 


इन लोगों को मेरा उत्तर यह होगा कि, तुम केसे जानते हो) 
कि तुम्हें ठीक उसी तरीके स लोगों की सेवा करने की आज्ञा 
मेली है जिसे तुम सबसे अधिक उपयोगी ओर व्यवहाय सममते 
हो ९ जो कुछ तुम कहते हो, उससे तो सिफ़्र इतना पता चलता 
है कि तुम यह बात पहिले से ही तय कर- चुके हो कि घमम के 
अनुसार जीवन व्यतीत करते हुए तुम मनुष्य-समाज की सेवा नहीं कर 
सकते, तुमने तो मानो निश्चय कर रक्खा है कि सच्ची सेवा उस 
राज-नेतिक काय द्वारा ही हो सकती जो तुम्हें .सबसे अधिक 
_आकषित करता है । 
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प्रभी राज-नीतिज्ञ इसी तरह सोचते हैं ओर .उन सब की 
बातें परस्पर एक दसरे के विरुद्ध हें ओर इसलिए यह बात निश्चय 
है कि वे सभी सही नहीं हो सकते । क्‍या ही अच्छा होता यदि 
प्रत्येक मनुष्य अपनी इच्छानुसार जिस प्रकार चाहता लोगों को 
सेवा कर सकता ? पर बात ऐसी नहीं है । लोगों की सेवा करने 
और उनकी दशा सुधारने का केवल एक ही उपाय है । यह उपाय 
है उस शिक्षा का उपदेश करना और उसके अनुसार कार्य करना 
पजससे मनुष्य में अपने-आपको सुधारने की प्रवृति उत्पन्न होती है । 
छक सच्चा धामिक पुरुष जो हमेशा मनुष्यों के बीच में रहता है; 
जनसे द्वेष नहीं करता, अपनी आत्म-शुद्धि इसी में समझता है कि: 
वह अपने तथा दूसरे लोगों के बीच उत्तम ओर अधिकाधिक प्रेम- 
भय सम्बन्ध स्थापित करे । मनुष्यों में प्रेम-पूण सम्बन्ध स्थापित 
हो जाने से उनकी साधारण अवस्था का अवश्य सुधार होगा, 
यलपि इस उन्नति का रूप लोगों को अ-प्रकट ही रहता है | 
प्रह सच है कि सरकार, पालोमेश्ट अथवा क्रांतिकारी आन्दो- 
लनों द्वारा लोगों की सेवा करने में हम पहिले से ही उस फल का 
अनुमान कर सकते दे जिसे हम प्राप्त करना चाहते हैं, ओर 
साथ ही इसके आनन्द-म्थ और विलासिता-पूर्ण जीवन की 
समस्त सुविधाओं से लाभ उठा सकते हैं, और भारी ख़्यांति, 
-जोगों की स्वीकृति ओर अच्छी प्रतिष्ठा प्राप्त कर सकते हैं। यदि 
जन लोगों को, जो ऐसे कामों में हिस्सा लेते हैं, किसी समय कष्ट 
भो उठाना पड़ता है, तो लोग उस विजय की आशा से उसे आला 
देते हैं जो कि वे सोचते हैं, उन्हें मिलेगी । सैनिक कारये में कष्ट 
तथा मृत्यु को और भीअधिक सम्भावना है, और फिर भी केवल 
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जो ऐसे लोग उसे पसन्द करते हैं. जिनमें बहुत थोड़ी नेतिकता है 
और खवार्थ-मय वेयक्तिक जीवन व्यतीत करनेवाले हैं । 

दूसरी ओर सदाचा रयुक्त घारमिक आचरण ऐसी वस्तु है जिसका 
परिणाम हमें कटपट नहीं दिखाई देता | दूसरे यह आन्दोलन 
न्वाहता है कि लोग बाहरी सफलता का परित्याग कर दें । इससे 
अच्छी प्रतिष्ठा और ख्याति प्राप्त होना तो दूर, परन्तु वह लोगों 

को कई बार सामाजिक दृष्टि से नीची से नीची स्थिति को पहुँचा 

*देता है--उन्हें अपमान और दण्ड का ही नहीं, बल्कि अत्यंत 
'निदेयतापूण दु:ःखों और मौत तक का शिकार बनाता है।.... 

इस प्रकार, इस समय जब कि आम तोर पर लोगों को 
सेना में जबरदस्ती भर्ती कर के # उन्हें सैनिक बना कर यह 
अपराधपूण हत्या का काम करने को कहा जा रहा हो, धमोचरश! 
मनुष्य को इस बात का आदेश करता है कि वह उन 
तमाम सज़ाओं को बदोश्त करे जो सैनिक सेवा अस्वीकार करने 
पर सरकार उसे दे । इसलिए, धर्माचरण बहुत कठिन है, पर 
यही मनुष्य को सच्ची खतंत्रता का ज्ञान कराता है ओर मनुष्य 
को इस बात का विश्वास दिलाता है कि वह वही काम कर रहा 
है जो उसे करना चाहिए | 

अतएव, धर्माचरण ही वास्तव में एक लाभदायक चीज हे! 
क्योंकि इससे केवल उस निश्रेयस की सिद्धि ही नहीं होती चरन्‌ 
साथ ही साथ ह्योर एक बिल्कुल खाभाविक और साधारण ढेंग 


अमीविरभ्यांदडमान आयु ७. 








49 अनिवारय सामाजिक सेवा का कानून यूरोप के कह देक्षों में सह! 
युद्ध के पहले पहल तक था। 
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के उन सारी बातों की भी प्राप्ति हो जाती है जिनके. लिए समाज- 
सुधारक लोग ऐसे कृत्रिम रीति से प्रयत्न करते रहते हें । 

इस प्रकार मनुष्यों की सवा करने का केवल एक ही उपाय 
है खौर वह यह कि मनुष्य शुद्ध ओर सदाचार-मय जीवन व्यतीत 
करे । यह उपाय केवल खयाली उपाय नहीं है--जैसा कि वे लोग 
समभते हैं जिनकों इससे कोई नक़द लाभ नहीं पहुँचता । हां, 
_सके अतिरिक्त' जितने भी दूसरे उपाय हैं वे सभी खयाली हैं 
'जनके द्वारा साधारण अशिज्ञषित जनता के नेता उन्हें उस,एकमातऋ 
सच्चे उपाय की ओर से हटा कर एक बनावटी और भूठे मांग की 
ओर प्रलोभन दे कर लगा देते हैं । 

(७) 

“कुछ जल्दबाज लोग पूछते हैं ?” यदि इसी मार्ग से मनुष्य 

का कल्याण होगा तो यह ता बताइए कि वह कल्याण होगा कब ? 
ही अच्छा होता अगर हमें अपन सुकर्मो का फल जल्दी 

मिल जाता ? परन्तु बात यह है कि सुकम बहुत धीरे-धीरे फूलते 
फलते हैं। आखिर बीज को उगने, उसके डाल पत्तियाँ आने 
उसे फूल लगने आदि में कुछ दर तो लगेगी हो । तब कहाँ 
वृक्ष होगा । क्‍ 

मनुष्य ज़मीन में डालियाँ गाड़ सकता है, ओर कुछ देर तक 
बे जंगल सी प्रतीत भी होंगी; परन्तु वे कहीं असली जंगल 
की बराबर कर सकती हैं? इसी प्रकार थोड़ी ढेर के लिए. 
ऐस!| प्रबन्ध किया जा सकता है, जेसा कि सरकारें किया करती 
8, कि समाज के. अन्दर खसुव्यवस्था है; परन्तु ऐसी कृत्रिमता 
से सच्ची व्यवस्था! की भी सम्भावना नष्ट हो जाती है। एक तो 
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एक अच्छी चीज की बुरी नक़ल कर के अच्छी चीज के भति वे 
लोगों में अश्रद्धा उत्पन्न कर देते हैं। दूसरे, यह नक़ली व्यवस्था 
केवल शक्ति ( पशु-बल.) की सहायता से स्थापित की जातो है, 
ओर शक्ति शासक और शासित दोनों को कुटिल बना देती है। 
इसलिए सच्ची सुव्यवस्था की बहुत कम आशा रह जाती है । 


इसलिए एक आदश को प्राप्त करने में जल्दबाजी करने से 
हि 0 है आप मै छ 
बड़ी हानि होती है। उससे सफलता मिलना तो दूर, उलटे सफ- 
लता मिलती हो तो उसमें बाधा पड़ जाती है। 


अतएव इस ग्रश्न का उत्तर कि--बिना बल-प्रयोग के मानव- 
समाज का सुसंगठन शीघ्र हो सकेगा अथवा नहीं, इस बात पर 
निर्भर करता है कि साधारण जन-समाज के शासक जो सच्चे 
हृदय से लोगों की भलाई चांहते हैं, इस बात को शीघ्र समम लें 
कि वे अपने आदश से ठीक उलटी दिशा में जा रहे हैं । पहले 
उन्हें इन बातों को छोड़ना होगा । अथांत्‌ पुराने ढकोसलों ओर 
मिथ्या-विश्वांसों को उन्हें छोड़ना होगा | शुद्ध धमोचरण का 
स्वीकार करना होगा ओर लोगों की शक्ति को सरकार की सेवा 
ओर क्रान्ति तथा साम्यवाद की उपासना की ओर लगाने से 
इनकार करना होंगा । यदि वे लोग जो सचमुच शुद्ध हृदय के 
साथ अपने पड़ोसियों की सेवा करना चाहते हैं, केवल इतना 
समम लें कि राज्य के समर्थकों ओर क्रान्ति-बादियों के बतलाए 
हुए समाज-संगठन के उपाय बिल्कुल व्यथ और निष्फल हैं 
यदि वे केवल इतना समझ लें कि लोगों को उनकी इस दु:खा- 
वस्था से मुक्त करने का उपाय उनके हाथों में है, अथात्‌ केलव 


सामाजिर कुरीतियाँ ११२ 


यह कि लोग स्वयं स्वाथमय और नास्तिक्ों का सा जीवन व्यतीत 
करना छोड़ दें, परस्पर आतठ-भाव के साथ घार्मिक जीवन व्यतीत 
करने लग जायँ, ओर यदि वे इस सब से बड़े ओर आदि नियम 
को अपने जीवन का एकमात्र सिद्धान्त ब्रना लें कि “मनुष्य को 
दूसरों के साथ बैसा ही व्यवहार करना चाहिए जैसा कि वह 
चाहता है दूसरे उसके साथ में करं-तो हमारे रहन-सहन का 
यह सारा ढंग, जो बुद्धि-विरुद्ध एवं निदेयतापूण है, बढ़ी शीघ्रता 
के साथ बदल जायगा, ओर उसके स्थान में लोगों के नवीन 
विचारों ओर ज्ञान के अनुसार नवीन रहन-सहन के ढंग का 
जन्‍म होगा । 

ज़रा विचार तो कीजिए, इस समय राज्य-संस्था जिसके जीवन 
की अवधि आवश्यकता से अधिक बढ़ गई है-तथा क्रान्तियों से 
उसकी रक्षा में कितनी अधिक ओर उत्तम बुद्धि व्यय की जा 
रही है ? कितने उत्साही युवा पुरुष क्रान्तिकारी आन्दोललों में, 
राज्य के साथ में असम्भव संग्राम करने में अपनी शक्ति का व्यय 
कर रहे हैं; ओर कितनी शक्ति साम्यवादी सिद्धान्तों की व्यथे 
परीक्षा में व्यय की जा रही है। इन सब बातों से उस कल्याण 
की प्राप्ति में विलम्व ही नहीं हो रहा है, बरन्‌ वह असम्भव हों 
रही है जिसके लिए सारा मनुष्य-समाज उद्योग कर रहा है| 
क्या ही अच्छा हो, यदि वे सभी मनुष्य, जो अपनी शक्ति का 
इस प्रकार व्यर्थ व्यय कर रहे हैं ओर कभी-कभी उससे अपने 
पड़ोसियों को हानि भी पहुँचा रहे हैं, अपनी इस शक्ति को उस 
काम में लगावें जिससे सामाजिक जीवन के अच्छे होने की सम्भा- 
बना हे जिससे अपने अन्तःकरण की शुद्धि हो ! 


“६ १३ समाज-सुधारकों से 


एक मनुष्य नये मज़बूत सामान से कितनी बार एक नया 
मकान बनाने में समर्थ हा सकेगा, अगर वह सारी मेहनत, जो 
पुराने मकान की मरम्मत में खर्च की गई है ओर अब भी की 
जा रही है, दृढ़ता और होशियारी के साथ नये मकान के लिए 
मसाला तैयार करने और उस मकान के बनाने में खच की जाय । 
हां, यह बात स्पष्ट है कि नया मकान कुछ खास खास आदमियों 
के लिए इतना आराम ओर सुभीते का न होगा जितना कि 
पुराना था, पर निस्सन्देह वह पुराने की अपेक्षा अधिक मज़- 
बूत और टिकाऊ होगा, और उसमें उन सुधारों की भी पूर्ण 
सम्भावना होगी जो केवल कुछ खास-खास आदमियों के लिए 
ही नहीं बल्कि सभी आदमियों के लिए आवश्यक हैं । 

इसलिए यहां पर मेंने जो कुछ भी कहा है, वह बिल्कुल 
शुद्ध, स्वसाधारण की समझ में आने योग्य ओर अखण्डनीय 
सत्य है । यही कि लोग खयय॑ अच्छे बनेंगे, अपनी आत्मा को 
पवित्र रक्खेंगे तभी हमारा सामाजिक जीवन भी सुखमय और 
जीने योग्य हो सकेगा । 

' ज्ञोगों को “अच्छे जीवन की ओर प्रवृत्त करने का केवल एक 
ही मार्ग है, अथात्‌ यह कि सममदार मनुष्य खयं शुद्ध ओर 
सदाचार-मय जीवन व्यतीत करें। इसलिए जो लोग मनुष्यों में 
शुद्ध ओर सदाचार-मय जीवन का प्रचार करना चाहते हैं, उन्हें 
चाहिए कि वे पहले खुद अपने अन्तःकरण की शुद्धि करें--उस 
शत को पूरा करें जो बाइबिल में इन शब्दों में प्रकट की गई है । 

“अपने परम पिता के समान शुद्ध और पूर्ण बनो ।” 


वकलक का क.49 + कक आफ भ४०१३, "७+०३५/ज७१0: %-पीप: 


दूसरा अध्याय 
स्वदेश-त्रेम आर सरकार 
(१) 


७ 

क्‍ 8 ॥ पहिले कइ बार अपना यह विचार प्रकट कर चुका 
हूँ कि स्वदेश-प्रेम का भाव इस समय में एक 
बिल्कुल अखाभाविक, विवेक-शून्य, ओर हानिकारक है, ओर 
उन तमाम चुराइयों का कारण हो रहा है जिससे मनुष्य-समाजः 
दुःख पा रहा है ओर त्राहि-त्राहि कर रहा है। इसलिए, इस भाव 
को फेलाने की आवश्यकता नहीं है, जेसा कि इस समय किया 
जा रहा है, बल्कि, इसके विपरीत, उन सभी उपायों से दबाना 
और उसकी जड़ खोद फेंकना चाहिए जो विवेकबान ओर वुद्धि- 
मान मनुष्यों को प्राप्त हो सकते हैं। तथापि आश्चये के साथ 
. कहना पड़ता है कि, एक इसी भाव से प्रेरित हो कर सारे संसार 
' में सेनाओं का संगठन किया जा रहा है, ओर बड़े-बड़े युद्ध लड़े 
जा रहे हैं, जिनसे लोगों का सत्यानाश हो रहा है । मेरी ये सारी 
 दलीलें, जिनमें यह बतलाया गया है कि यह स्वदेश-प्रेम कितना 
अ्रम-पूर्ण इतिहास-विरुद्ध, ओर, हानिकारक है, या तो अनसुनी 
कर दी गई हैं या जान-वूक़ कर उनको ग़लत समझा गया है । 
कुछ लोग .यह व्रिचित्र ओर अपरिवतनीय उत्तर देते ह कि केवल 
कुत्सित स्देश-ग्रेम ही बुरा है, परन्तु वास्तविक ओर उत्तम स्वदेश- 
प्रेम बड़ा ही ऊंचा ओर सुनीति-पूण भाव है. जिसकी निन्‍्दा 

करना मूखता हीं नहीं बरन दुष्टता भी है । 


१७ स्वदेश-प्रेंस 


कोई यह बताने का कष्ट नहीं करता कि यह वास्तविक ओर 
उच्चकोटि का स्वदेश-ग्रेम क्या है, यदि इस विषय में किसी ने 
कुछ कहा भी है तो उससे इस विषय का स्पष्टीकरण नहीं होता 
बल्कि किसी दूसरी चौज़ को ही खदेश-ग्रेम की उपाधि दे दी 
जाती. है जिसमें स्वदेश-ओरेम की कोई भी बात पाई नहीं जाती 
ओर जिसके कारण हम सब लोगों को इतने कठोर दु:ख ओगने 
पड़ते हैं । 

साधारणत: यह कहां जाता हे कि असली ओर उत्तम कोटि 
का स्वदेश-प्रेम ऋपने देश-वासियों अथवा राज्य के लिए ऐसे 
वास्तविक लाभ की अभिलाषा करता है जिससे दुसरे देश वालों 
के हित में कोई बाधा न पड़े । 

अभी हाल में एक अंग्रेज के साथ वतमान युद्ध # के विषय में 
बात-चीत करते हुए मेंने उनसे कहा कि युद्ध का वास्तविक कारण 
लोभ नहीं, जैसा कि प्रायः कहा जाता है, किन्तु स्वदेश-प्रेम है । 
इसका नमूना अंग्रेज जाति है | यह अंग्रेज़ महाशय मुझसे सह- 
मत न हुए । वे कहने लगे “यदि ऐसा ही हो, तो भी अंग्रज़ों 
में इस समय जिस स्वदेश-प्रेम के भाव भरे हुए हैं वह एक नीचे 
दर्ज का कुत्सित स्वदेश-प्रेम है। उच्च कोटि का स्वदेश-प्रेम 
( जैसा कि उसके अन्दर मौजूद था ) तो वह कहा जा सकता हैं. 


३)2 


जब मनुष्य' अच्छे-अच्छे लोक-हितकारी काम करने लगे ! 


“मैं बहता हैँ सभी लोग ऐसा ही करें ।” वे फिर बोले 
उनका अभिग्राय सच्चे अथात्‌ नतिक, पाथिव ओर ऐसे कल्याण 


जी सनक जे >०ममपक. इजअआ 
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से था जिसका लाभ सब को एक सा मिल सके। ओर इसलिए ऐसे 
लाभ की किसी एक मनुष्य समाज के लिए ही इच्छा करना देश* 
प्रेम नहीं किन्तु देश-द्रोह है । 
प्रत्येक मनुष्य समाज के गुण-विशेष भी स्वदेश-प्रेम नहीं हैं; यद्यपि 
इस स्ववेश-प्रेम के समर्थकों की ओर से ये बातें भी स्वदेश-प्रेम में 
_ बतलाई जाती हैं | उनका कहना है कि प्रत्येक मनुष्य-समाज में 
कुछ विशेषताएं होना मानव-उन्नति की एक आवश्यक शत है, ओर 
इसलिए इन विशेषताओं की रक्षा करना सच्चा स्वदेश-प्रेम ओर 
एक उत्तम ओर लाभ-प्रद भावना है | परन्तु एक बात स्पष्ट है। 
उसे भी हमें ध्यान में रखना चाहिए यदि एक समय में श्रत्येक 
मनुष्य की ये विशेषताएं--ये रस्म-रिवाज, उद्देश और भाषाएं 
मानव-जीवन के लिए आवश्यक शर्त थीं, तो इस समय में ये 
विशेषताएं उस जीवन के मार्ग में रोड़े अटकाती हैं जो एक आदर्श 
जीवन सममा जाता परस्पर श्रात-भाव से मिल-जुल कर 
पर यही आजकल तो आदशे-जीवन है। इसलिए किसी एक 
ष्र की प्रथक राष्ट्रीयता को क्रायम रखने के आग्रह का फज्ञ होता 
अन्य राष्ट्रों का इसी दिशा में प्रवृत्त होना--रूस, जमेन, फ्रान्स 
अथवा इंग्लेंड को अपनी राष्ट्रीया का पोषण और रक्षा करते 
देख हंगेरी, पोलेएड ओर आयलैंर्ड को ही नहीं वरन्‌ बॉस्क, 
प्रोवेंकल, आदि अन्य देशों को भी अपनी राष्ट्रीय विशेषता की 
रक्षा करने की इच्छा जागृत होती है । दूसरे, लोगों में प्रेम-भाव 
ओर ऐक्य स्थापन होना तो दूर रहा, वे एक दूसरे से और भी 
दूर और अलग हो जाते है । 
इसलिए कांल्पनिक स्वदेश-प्रेम की में बात नहीं करता ! में तो 


११७ स्वदेश-प्रेम 


वास्तविक ओर सच्चे स्वदेश-प्रेम के विषय में कह रहा हूँ जिससे 
हम सब लोग परिचित हैं, जिसके प्रवाह में आज सैकड़ों मनुष्य 
बहे चले जा रहे हैं और जिससे मानव-समाज को इतनी 
अधिक ज्षति पहुँच रही है। वह अपनी , जाति के लिए आध्या- 
त्मिक लाभ की अभिलाषा नहीं रखता ( केवल अपनी जाति के 
लिए ही आध्यात्मिक लाभ की अभिलाषा. करना असबम्भव है ); 
बह तो और सब जातियों .और. देशों-को. छोड़ अपनी जाति 
को लाभ पहुँचाने का. एक उत्कट ओर निश्चित भावना है । 
ओर इसलिए यह स्वदेश-प्रेम अपनी जाति तथा राज्य के लिए 
अधिक से अधिक सुविधाएँ ओर शक्ति श्राप्त करने की इच्छा। 
रखता है; और इनकी प्राप्ति तो हमेशा दूसरे लोगों अथवा राज्यों: 
की सुविधाओं ओर शक्ति को नुक़सान पहुँचा कर ही की जाः 
सकता है। 

इस कारण यह स्वदेश-प्रेम ( 2५६८४०४४७४ ) भाव की दृष्टि 
से एक कुत्सित ओर निम्न कोटि तथा द्वानिकारक भाव है ओर 
सिद्धान्त की दृष्टि से एक मूखतापूर्ण सिद्धान्त है । क्योंकि यह 
बात बिल्कुल स्पष्ट है कि यदि प्रत्येक मनुष्य और प्रत्येक राज्य 
अपने आपको संसार भर के सब मनुष्यों ओर राज्यों में सबे- 
श्रेष्ठ समझने लगे, तो कहना होगा कि वे सभी एक भारी ओर 
हानिकारक अ्म में पढ़े हुए हें । 

(२) 

कुछ लोगों को आशा हो सकता है इस स्वदेश-प्रेम से होने- 
बालो हानि ओर विवेक-शून्यता लोगों पर अपने आप अवश्य 
प्रकट हो जायगी । परन्तु आश्चर्य की बात तो यह है. कि सुशि- 
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'क्षित और विद्वान पुरुषः स्वयं ही उसे . नहीं देख पाते बल्कि जब 
कोई उसकी बुराइयां उनपर ग्रकठ करता है तो वे बड़ी सर गर्मी 
ओर सख्ती के साथ उसका विरोध करते हैं। हालां कि उनकी 
दलोलों में कोइ सार नहीं होता । 

पर इस सब का अथ क्या है ? 

मुझे तो इस आश्रवय-चकित कर देनेवाली बात का केवल एक 
हो स्पष्टीकरण मिलता है । 

आदि काल से ले कर अद्यावधि परययन्त मानव-जाति का 
जितना भी कुछ इतिहास है, वह नीची से नीची कोटि का विचार 
रखने वालों से ले कर हँची से ऊँची कोटि का विचार रखनेबाले 
व्यक्तियों तथा जन-समहों के ज्ञान के विकास का इतिहास समझा 
जा सकता है | बल्कि यह तो एक ज्ञान-सोपान-ब्ञान का जीना है 
जिस पर चढ़ कर जातियां पशु . जीवन से छे कर उच्चाति उच्च 
मानव-जोवन की श्रेणी तक पहुँची हैं । 

प्रत्येक प्रथक्‌ जाति-समूह, राष्ट्र अथवा राज्य की भांति प्रत्येक 
मनुष्य विचारों की इस सीढ़ी के ऊपर क्रमशः हमंशा आगे बढ़ता 
रहा है ओर अब भी बढ़ता जा रहा है । कुछ लोग आगे बढ़ रहे 
हैं, कुछ अभी पीछे ही पड़े हुए है ओर कुछ--ज़िनकी संख्या 
बहुत बड़ी है--सबसे आगे बढ़े हुए और सबसे पीछे पड़े हुए 
लोगों के बीच में हैं । परन्तु ये सभी लोग, फिर वे चाहे जीने की 
किसी भ्री सीढ़ी पर क्यों न हों, बिना किसी रोक-थाम के नीचे से 
ऊँचे विचारों की ओर ही बढ़ रहे हैं। और हमेशा, किसी एक 
निश्चित समय के ऊपर, . भिन्‍न-मिन्‍त व्यक्ति ओर सिन्‍न:भिन्‍न 
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जाति-समूह दोनों--( सबसे उच्चतम शिखर पर पहुँचे हुए, मध्य- 
श्रेणीवाले तथा पिछड़े हुए सभी ) इन तीन प्रकार की श्रेणियों के 
अनुसार अपना-अपना कार्य करते रहते हैं, जिनके साथ उनके 
सीन भिन्न-भिन्न सम्बन्ध स्थापित हो आते हें । 

वे तीन विचार श्रेणियां कौन सी हैं ? हमेशा, व्य क्तवों और 
जाति-समूहों के लिए भो कुच्च विचार भूत-काल सम्बन्धी होते हैं, 
जो विंल्कुल पुराने होते हैं और जिन्हें लोग. भूले होते हैं । लोग 
पुनः उन विचारों पर वापस नहीं जा सकते । 
.._ कुछ विचार वर्तमान समय के हैं, जो शिक्षा के छारा, उदा- 
हरण के द्वारा और चारों ओर काम करनेवाले स्वे-साधारण 
लोगों के कार्यों से लोगों के दिमाग में भर दिये जाते हैं---और 
जो किसी निश्चत समय पर समाज में अपनी सत्ता चलाते हैं; 
उदाहरण के लिए संपत्ति, राज्य-संगठन, ब्यापार, ८ घरेलू पशुओं : 
के उपयोग आदि के विषय में प्रचलित विचार । 

कुछ विचार भविष्य के भी हैं, जिनमें से बहुतों का अनुभव 
पहिले से ही हो रहा है ओर जो लोगों को अपने रहन-सहन के 
ढंग में परिवतेन करने और पहिले के ढंगों का विरोध करने के 
लिए बाध्य कर रहे हें--श्रम-जीवियों को खतन्त्र करने, 
क्लियों को समानाधिकार देने ओर मांस-भक्षण न करने आदि 
के विचार इनमें प्रधान हैं | कुछ विचारों ने, यद्यपि वे पहिले से 
ही खीकार कर लिये गए हैं, अभी रहन-सहन के पुराने तरीक़ों 
का विरोध करना आरम्भ नहीं किया हैं। ऐसे विचार ( जिन्हें 
हम आदशे के नाम से पुकारते हैं ) बल-प्रयोगू का हटा देना 
सम्पत्ति का सावेजनिक होना, विश्व-धर्म तथा सर्व-साधारण जनों 
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में श्रात-भाव स्थापित करना आदि अभी हमार सामने आदश 
की कोटि में हैं । 


इस प्रकार प्रत्येक व्यक्ति अथवा जाति इस तरह त्रिविध विचारों 
के तरंगों द्वारा आन्दोलित होती रहती हैं-भूत-वर्तमान और भविष्य के. 
विचार । वह एक संग्राम ही होता है । नये विचारों क। पुराने विचारों 
से संघर्ष होता है । प्रायः एक भूत-काल का विचार जो किसी समय 
उपयोगी एवं आवश्यक रहा है, आगे चल कर अनुपयोगी और 
अनावश्यक हो जाता है, ओर वह छोटे से संग्राम के पश्चात्‌ एक. 
नये विचार के लिए अपना स्थान खाली कर देता है। जो अब 
तक आदश था, अब काय-क्रम का रूप धारण कर लेता है। 


परन्तु कभी-कभी एक पुराने विचार को एक खास जन- 
समाज इसलिए नहीं छोड़ सकता कि उससे उसकी स्वार्थ सिद्धि 
'दीती है यद्यपि ओरों के लिए तो वह हानिकर ही होता है। तब 
वे लोग बड़ी चिन्ताशीलता के साथ उसकी रा करते हैं । सारी 
परिस्थिति बदल जाने पर भी वे उसको प्रभावशालो बनाये रखने की 
कोशिश करते हैं। यह बात धार्मिक संप्रदायों में अक्सर पाई 
जाती है। पुरोहित और उपाध्याय कई बार निःसार पुरानी बातों 
को इसलिए बनाये रखते हैं कि उससे उन्हें अथ-प्राप्ति होती है । 

यही बात, राजनैतिक क्षेत्र में, राजनैतिक विचारों के सम्बन्ध 
में है जिसके ऊपर प्रत्येक राज्य का भार है। जिन लोगों के लिए 
ऐसा करना लाभदायक है वे कृत्रिम उपायों के द्वारा इन विचारों: 
की रक्षा करते हैं, यद्यपि अब उसमें शक्ति और उपयोगिता दोनों 
का अभाव हा गया है। ओर चूंकि इन लोगों-के वास दूसरों को 
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प्रभावित करने के बड़े-बड़े शक्तिशाली साधन मोजूद हैं, वे अपने 
उहश की प्राप्ति करने में सदैव समथ रहते हैं । 

इस समय भी स्वदेश-प्रेम विषयक प्राचीन ओर विपरीत 
दिशा में बहनेवाली आप्लुनिक विचार धारा के. बीच जो भेद है 
इसका रहस्य यही प्राचीनता की जीवनोत्कंठा है । 

(३) 

वह स्वदेश-प्रेम जिसका आदश है केबल अपने ख-जातीय 
जनों के साथ ही प्रेम-भाव रखना ओर जो निबल मनुष्यों की 
उनके शत्रओं द्वारा की जानेवाली हत्या तथा अत्याचारों से रक्षा 
करने के निमित्त अपने सुख, शान्ति, सम्पत्ति एवं अपन जीवन 
का भी त्याग कर देने को अपना घमम समझता है-वह स्वदेश-ग्रेम 
उस समय में जरूर एक उच्चतम कोटि का विचार था, जब 
प्र्येक शाष्ट अपने खाथ के लिए दूसरे राष्ट्र के लोगों के बध को 
एवं उनपर अत्याचार करने को एक सुगम ओर न्याय-युक्त कार्य 
सममता था । 


परन्तु इससे पूव, लगभग दो सहस््र वर्ष हुए, मानव समाज 
ने उच्च से उच्च कोटि के विद्वान ओर बुद्धिमान पुरुषों के द्वारा 
मनुष्यों में पारस्परिक आरावू-भाव की स्थापना के उच्चतर विचार 
को स्वीकार किया; और उस बिचार ने लोगों के हृदयों में धीरे- 
धीरे प्रवेश करते करते आज अनेकों भिन्न भिन्न रूप धारण कर 
लिये हैं । धन्यवाद है उन रेल, तार, मोटर आदि आने जाने के 
समुन्नत साधनों, तथा कारीगरी, व्यापार, कल्ा-कौशल ओर 
विज्ञान को कि जिनकी बदोलत लोग ओज एक दूसरे के साथ इस 


रा 
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प्रकार बंध गये हैं कि किसी पड़ोसी ज्ञाति की ओर से किये 
जाने वाले क़त्त और अत्याचार अथवा उसके द्वारा विजित किए 
जाने का भय बिल्कुल नहीं रह गया है, ओर सब लोग ( केबल 
लोग ही, सरकारें नहीं ) आपस में शान्ति के साथ, परस्पर एक 
दूसरे को लाभ पहुँचाते हुए, मित्र-माव का ओर व्यापारी सम्बन्ध 
रखे रहते हैं । इसमें किसी प्रकार का परिवर्तन करने को न कोई 
उन्हें आवश्यकता है और न वे ऐसा करना चाहते ही हैं। ओर 
इसलिए लोग यहू सममते होंगे कि इस स्वदेश-प्रेम के प्राचीन 
भाव में ( जो अब व्यर्थ सा हो गया है ओर उस आतवृ-भाव के 
बिल्कुल प्रतिकूल है. जो हमें इन चीजों के बदोलत प्राप्त हुआ है ) 
धीरे धीरे कमी होती जायगी ओर अन्त में बिल्कुल नष्ट हो 
जायगा । पर तो भी इसके बिल्कुल विपरीत वात हो रही है-- 
इस हानि-कारक ओर प्राचीन कृपमणडूक भाव का केवल अस्तित्व 
ही नहीं बना रहता वरन्‌ वह अधिकाधिक तेज़ी के साथ घधकता 
जा रहा है | 

लोग, बिना किसी उचित कारण के तथा नीति अनीति और 
अपने हित का भी ख्याल छोड़ कर इन सरकारों के साथ सहानु- 
भूति रखते हैं जब वे दूसरे राष्ट्रों के ऊपर आक्रमण करतो हैं, 
दूसरे देशवालों के प्रदेश और सम्पत्ति छीन लेती हैं, ओर जो 
कुछ वे पहिले चुरा चुकी है, उसकी पशु-बल के द्वारा रक्षा करती 
हैं । वे केवल सहानुभूति ही नहीं रखते, किन्तु खयं भी ऐसे 
आक्रमणों, छूटों और ऐसी रक्षा के लिए उत्सुक रहते हैं; 
बल्कि ऐसे कामों में आनन्द मानते हैं; ओर उसपर गये 
करते हैं। इन अत्याचारों से पीड़ित छोटे-छोटे देश जो बड़ी बड़ी 
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(रियासतों के आधिपत्य में आ गये हैं--पोलैण्ड, आयराण्ड 
बोहेमियां, क्रिनलेए्ड अथवा अरमीतिया--अपने विजेताओं के 
श-्रेम का, जो उनके इस उत्पीड़न का कारण है, विरोध 
करते हुए भी अपने विजेताओं से उत्पांडक स्वव्शन्म्रम का दीक्षा 
अहण कर लेते हैं ओर वे अपनी सारी शक्ति इसी भाव के अलु- 
सार काम करने में व्यय कर देते हैं। आर स्वयं अपने से बल- 
वान राष्ट्रों के प्रेम से कष्ट पाते हुए भी इसी स्वदेश-प्रेम से 
औरत हो कर दसरे लोगों के साथ वही अन्याय ओर अत्याचार 
करते हैं जो उनके उल्पीड़कों ने उनके साथ किया है ओर अब 
भी कर रहे हैं । 
यह सब इसलिए होता है कि शासक-समाज के लोग (जिनमें 
कैबल असली शासन करने वाले लोग ओर उनके कमचारी ही 
सम्मिलित नहीं हैं, किन्तु वे सभी लोग शामिल हैं, जो विशेषा- 
घिकारों का उपभोग करते हैं--पूंजीपति, पत्र-सम्पादक, तथा) 
बहुत से कला-कुशल ओर वेज्ञानिक आदि ) अपनी इस स्थिति 
जा श्रम-जीवी समाज की .स्थिति के मुक्काबिले में कहों 
अधिक लाम-दायक ओर सुविधा-जनक है-बनाए रख सकते हैं । 
अनेक धन्यवाद हैं इस राजकीय संगठन को जिसकी भित्ति ऐसे 
स्वदेश-प्रेम के ऊपर है। उनके हाथ में लोगों को प्रभावित करने 
वाले सभी शक्तिशाली साधन मौजूद रहते है, ओर वे हमेशा बड़े 
परिश्रम के साथ अपने तथा दूसरे लोगों के अन्दर उस स्वदेश” 
श्रम के भावों का समर्थन करते रहते हैं, विशेष कर जो भाव 
सरकार की शक्ति की पुष्टि करते हैं, उनके बदले “में सरकार को 
ओर से बड़ी बड़ी इनामें और बख्शरशें मिलती है । 
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जितना ही अधिक जिस कर्मचारी के अन्दर स्वदेश-ग्रेम के: 
भाष होंगे, उतना ही अधिक बह अपने जीवन में सफल होगा 
उसी प्रकार फ्रोज के सिपाही को भी युद्ध-काल में ही तरक्की 
मिलती है; और युद्धों की जड़ भी स्वदेश-प्रेम ही है । 

ध्वदेश-प्रेम ओर उसके परिणाम-युद्ध से समाचार-पत्रों को 
बहुत बड़ी आय होती है और दूसरे बहुत्त से व्यवसायों को भी 
लाभ पहुँचता है । प्रत्येक लेखक, अध्यापक ओर प्रोफेसर जितना 
ही अधिक स्वदेश-प्रेम की शिक्षा देता है उतना ही अधिक वह 
ध९क्षिव रहता है। प्रत्येक महाराजा और सम्राट को उतनी ही 
अधिक प्रसिद्धि प्राप्त होती है जितना अधिक वह इस स्वदेश-प्रेमा 
का आश्रय छेता है । 

शासकों के हाथ में सेना, रुपया-पेसा, स्कूल, गिजो तथा 
प्रेस सभी कुछ होता है। रुकूलों में वे बच्चों के अन्दर इस 
स्वदेश-प्रेम की आग उन इतिहास की पुस्तकों द्वारा उत्पन्न करते 
हैं जिनमें अपने ही देश के लोगों को संसार भर के मनुष्यों में 
»रत्कृष्ठ और सत-पथ-गामी बतलाया गया है । युवकों के अन्दर वे 
इसे प्रदर्शिनियों, बड़े बड़े जल्सों, स्मारकों तथा मिथ्या-भाषणु-पढ़ु 
स्वदेश-्प्रेम की डींग मारने वाले समाचार-पत्रों और पुस्तकों के 
द्वारा भरते हैं। इसके अतिरिक्त स्वदेश-प्रेम की ज्वाला घधकाने 
की एक ओर बड़ी अच्छी युक्ति है। पहले दूसरे राष्ट्रों के साथ 
हर तरह का अन्याय और सख्ती करके उनमें अपने ही लोगों 
के प्रति ढ ष-भाव उत्पन्न किया जाता है और फिर इस बैर-भाव 
की सहायता से,खयं अपने लोगों को विदेश वालों के विरुद्ध 
अड़काते हैं ओर उनमें शत्रुता के भाव भरते है ।. 
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हे ब्र्‌ भ्ु स्वदेश प्रेस 


स्वदेश-प्रेम का यह भयंकर भाव यूरोपियन लोगों में बडी 
तीज गति के साथ फेल गया है, और हमारे इस समय में आखिरी 
हद को पहुँच गया है जिसके आगे उसके विस्तार के लिए कोई 
स्थान नहीं रह गया है । ग 
हे 


बहुत पुरानी बात नहीं, अभी एक ऐसी घटना घटी थो 
जिससे यह साफ ज़ाहिर होता है कि इसाई जगत्‌ में इस खदेश- 
प्रेम का कैसा भयंकर नशा पेदा हो गया है । 

जमनी के शासकों ने अपने देश के अशिक्षित जनों में 
आ्वदेश-प्रेम को ऐसा भड़काया कि उन्नीसवीं शताब्दि के अन्तिम 
पचास वर्षो में एक विचित्र क़ानून की व्यवध्था की गईं। उस कानून 
के अनुसार सभी लोगों को सैनिक बनना पड़ता था । बालक, युव!, 
बुद्ध, विद्वान और धर्माचाये सभी को नर-हत्या करने की शिक्ा 
'आप्त करनी पड़ती थी। सेना के उच्च कर्मचारियों के हाथ में विल्कुल 
ऋठपुतली बन कर रहना पड़ता था, ओर जिस किसी के लिए 
भी हुक्म दिया जाय उसे यमलोक पहुँचा देने के लिए हर समय 
तैयार रहना पड़ता था। उत्पीड़ित देश के निवासियों तथा अपने 
अधिकारों के लिए लड़ने वाले खयं अपने देश भाई श्रम- 
'जीवियों को-यहां तक कि स्वयं अपने बाप और भाइयों तक को 
आर डालने के लिए तैयार रहना पड़ता था | उस निलज्ज वादशाह 
विलियम द्वितीय ने खुले तोर पर यह सब घोषित कर दिया था ।# 


(ह' है 








& गत यूरोपीय महायुद्ध को टॉब्स्टॉय नहीं देख सके जो उनकी 
'ऋत्यु के चार ही वर्ष बाद अर्थात्‌ १९१४ में छिड़ा ओर छगातार ४५ वर्ष 
व्वक घन-जन की भयंकर हानि करता रहा। से ० 
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कर 


इस बात को कि सिसने लोगों के हृदयों में एक विचित्र क्रान्ति 


उत्पन्न कर दी, जमनी के लोगों ने स्वदेश-प्रम के आवेग में आ कर 
बिना किसी चूं चथां के स्रीकार कर लिया। इसका परिणाम 
यह हुआ कि उन्होंने फ्रांसीसियों के ऊप्रर विजय ग्राप्त कर ली । 
इस विजय ने जमेती के ओर इसके बाद फ्रांस, रूस तथा अन्य 
देश के शासकों के हृदयों में इस स्वदेश-प्रेम के भाव को और भी 
उ्तेजित कर दिया; और इस कारण यूरोप के सभी देशों ने भी 
बिना क्रिसी रुकावट के सैनिक सेवा को सर मुका दिया । अर्थात्‌ 
ऐसी पराधीनवा की स्थिति उत्पन्न कर दी, जिसमें प्राचीन समय 
की किसी भी दासता की अपेक्षा अधिक बेश्ज़ती और पराधीनता 
है। इस प्रकार जब सभी देश-म के भावों के दास बनने लगे 
लो सरकारों की निर्भयता, निर्देयता ओर मदान्धता की सीमा न 
रह गहे। अब वे लोभ, मिथ्यामिमान और मूक में आ कर 
एशिया, आफ्रीका और अमेरिका आदि देशों में दूसरों की जमीनों 
की छीनने लगें । ओर इस घृशित काम में एक दसरे की प्रति- 
स्पधों करने लगे | फल्तत: इन सरकारों में अधिकाधिक अविश्वासः 
ओर द्वष-भाव की मात्रा बढ़ने लगी | 

. अब अधिकृत देशों के लोगों का बध करना ओर उनको 
भांति-भांति की पीड़ा देना एक ब्रिस्कुल उचित और स्वाभाविक 
कार्य सममा जाने लगा। प्रश्न केवल यह था कि सब से पहिले: 
कीन दूसरे लोगों की ज़मीन को छीनता है ओर उसपर रहने 
वाले लोगों का नाश करता है, संसार की समस्त सरकारों ने 
विजित देशों के सम्बन्ध में तथा परस्पर एक दूसरे के 
सम्बन्ध में न्याय के प्रारम्भिक नियमों का केवल उहुंघक 


१२७ स्वदेद-प्रेम 


ही नहीं कर दिया है, किन्तु वे हर तरह के छल-कपट, 
ठगाई, धूंसजोरी, धोखेबाज़ी, दृत-कार्य, डाकेज़नी और नर-हत्या 
आदि की भी दोषी रही हैं और अब भी हैं; ओर लोग भी 
केवल इन सब कामों में उनका समर्थन ही नहीं करते रहे हैं 
वरन्‌ जब वे देखते हैं कि यह उन्हीं की सरकार है कोई और नहीं 
जो ऐसे अपराधपूण कामों को करती है, तो वे बहुत प्रसन्न होते 
हैं और आनन्द में मग्न हो जाते हैं | 

भिन्न-भिन्न देशों तथा राज्यों की पारस्परिक शत्रुता ऐसी३ 
आश्रयजनक सीमा को पहुँच गई है. कि, यद्यपि एक राज्य का 
दूसरे राज्य पर आक्रमण ( चढ़ाई ) करने के लिए कोई कारण 
नहीं है. तथापि प्रत्येक मनुष्य इस बात को जानता है कि सभी 
'सरकारें इस समय अदने-अपने पंजे फैवाए ओर दांत निकाले इस 
घात में बैठी हैं कि कब किसी देश पर कुछ संकट आये, वह निर्बल 
हो और कब वे उसे चीर फाड़ कर अलग कर दें । 

ईसाई समझा जाने वाला संसार का सारा का सारा जन- 
समाज इस खदेश-प्रेम के फन्दे में पड़ कर ऐसा पशुवत्‌ बन गया 
है कि केवल वहो लोग हत्या के इच्छुक नहीं हैं और इन हत्याओं 
में आनंद नहीं मनोते जो मारने अथवा मारे जाने के लिए बाध्य 
हैं, किन्तु यूगोप ओर अमेरिका के सभी लोग भी निर्भेय हो कर 
अपने घरों में शान्तिमय जी६न व्यतीत कर रहे हैं---आमद-रफ़्त 
की सुविधाओं ओर प्रेस की बदोलत--प्रत्येक युद्ध के समय उसी 
आनन्द का अनुभव करते हैं जैसा कि एक रोम के अखाड़े में बैठे 
हुए दर्शक करते हैँ । उन्हीं की तरह वे मनुष्य-छुथा को देख कर 
प्रसन्न होते हैं. और “कत्ल कर दो” की आबाज़ बुलन्द करते हैं) 
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केवल युवक ही नहीं, किन्तु बच्चे-शुद्ध अन्तःकरण वाले 
और बुद्धिमान्‌ बच्चे भी-अपने-अपने देश और जाति के अनुसार 
ख़ुशी मनाते हैं. जिस समय वे सुनते हैं कि बम अथवा दूसरे 
विस्फोटक पदार्थों से भरे हुए ओर घायल मनुष्यों की संख्या सात 
सो नहीं किन्तु एक हज़ार अंग्रेज अथवा बोअर हें । 

और माता-पिता ( मुझे ऐसे बहुत से उदारण मात्ठम हैं ) 
इस पाशविक कार्य में अपने बच्चों को प्रोत्साहन देते रहते हैं । 

परन्तु यहीं पर सब बातों का अन्त नहीं हो जाता | जब कोइ 
राष्ट्र अपनी सेना में वृद्धि करता है, ( जब किसी राष्ट्र को किसी 
प्रकार के खतरे का कोई भय होता है, तो वह अपने स्वदेश- 
प्रेम के भाव से प्रेरित हो कर अपनो सैनिक शक्ति को बढ़ाने में . 
लग जाता है ) तो पड़ोसी राष्ट्र भी अपनी-अपनी सेनाओं में वृद्धि 
करने के लिए बाध्य होते हैं। इसका भी कारण उनका स्वदेश-प्रेम 
ही होता है । और-इससे पहिले वाले राष्ट्‌ को अपने सैन्य-बल में 
ओर भी वृद्धि करने की उत्सुकता होती है । 

यहों बात दुग-निमोण और जहाज़ी बेड़ा तैयार करने आदि 
के सम्बन्ध में भी है। किसी एक राज्य ने दस गढ़ बनाए, दूसरे 
पड़ोसी ने यह देख कर ग्यारह बना दिए । इसपर पहिले ने बारह 
बना दिए और इस प्रकार इनकी संख्या का कोई ठिकाना नहीं 
रह जाता | 

“में तुम्हें चुटकी काट खाझूँँगा |” "में तुम्हारा सर फोड़ 
दूँगा ।” “में तुम्ध डंडों से पीटूंगा |” “में तुम्हें तलवार भोंक कर 
मार डालूँगा ।” और मैं तुम्दें गोली मार दूँगां।" 


| 
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केवल शैतान लड़के, मदकची आदमी अथबा पशु (जानवर ) इस 


प्रकार आपस में लड़ते और मगड़ते हैं । परन्तु आश्चर्य तो यह 


है कि ठोक यही बातें सभ्यता की पताका फहराने वाली सरकारों 


के बड़े-बड़े प्रतिनिधियों में कही जाती हैं-उन्हीं लोगों में जो अपनी 
प्रजा को नेतिक ज्ञान ओर शिक्षा देने का बीमा छेते हैं । 


(५) 

दशा दिन पर दिन बिगड़ती ही जाती है। तबाही की ओर 
बढ़ती हुई स्थिति में किसी प्रकार का सुधार करने और इस तबाही 
को रोकने का कुछ भी प्रयत्न नहीं हो रहा है ! 

संकट-मय अवस्था से निकल भागने के सिफ एक माग में 
भोले-भाले आदमियों का विश्वास था । पर वह भी हाल की घटनाओं 
से नष्ट हो गया है । मेरा तात्पय हेग-कान्फ्रेंस ओर उसके बाद 
इंगलैण्ड ओर टांसवाल के बीच होनेवाले युद्ध से है । 


४ 


यदि वे लोग, जो बहुत थोड़ा सोचते हैं अथवा जिनके 
विचारों में गंभीरता नहीं होती, इसी विचार से संतुष्ट हो जाया 
करते थे कि अन्तर-राष्ट्रीय पंचायती अदालतों की स्थापना से युद्ध 
बन्द हो जायंगे, और प्रतिदिन बढ़नेवाला शम््रीकरण रुक जायगा, 
तो हेग-कान्फ्रेंस ओर उसके बाद होनेवाले समर ने साफ तोर पर 
इस बात को प्रकट कर दिया कि इस कठिनाई का इस प्रकार से 
दूर किया जाना असंभव है । हेग-कान्फ्रेंस के बाद यह बात बिल- 
कुल स्पष्ट हो गई कि जंब तक इन सरकारों तथा उनके सैन्य-बल 
का अस्तित्व बना रहेगा तब तक सामरिक सेनाओकि संगठन ओर 
आद्ध का बन्द होनों असंम्भव है। लोगों में उचित सममोता तब 
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हो सकता ६ जब कि सब लोग एक दूसरे पर विश्वास करने लगेंगे तब 
सरकारें अपने-अपने हथियार खोल कर रख देंगी, जेसा कि कान्फ्रेंस 
करने के लिए मिलते समय पालामेंट के सदस्य लोग किया करते हैं। 

जब तक्र सरकारें, एक दूसरे पर अविश्वास करके, अपनी 
फ्ौज़ें तोड़ देने अथवा उनके घटाने के बदल अपने पड़ोसियों की 
देखा-देखी अपना सैन्य-बल बढ़ाती रहेंगी, गुप्तचरों के द्वारा 
सेनाओं की हर एक चाल को गौर से देखती रहेंगी, तथा मौका 
पाते ही प्रत्येक शक्ति अपने पड़ोसी के ऊपर आक्रमण कर बैठेगी, 
तब तक आपस में सममोता होना असम्भव है। ओर ऐसी 
दशा में की जानेवाली हर एक कान्फ्रेंस या तो निरी मूखता' 
होगी या एक मन-बहलाव, धोखेबाज़ी बेहूदगी, अथवा ये 
चारों हांगी । | 

किसी अन्य सरकार की अपेक्षा यह बात विशेष रूप से रूसी 
अभिवाषिणी सरकार को ही फबती थी कि वह हेग-कान्फ्रेंस की 
हो ? चूंकि उसके मूठे इजहारों ओर हुक्मनामों का जवाब देनेः 
की देश के अन्दर किसी को भी आज्ञा न थी, इसलिए रूस 
की सरकार ऐसी बिगड़ गई है कि बिना लेश-मात्र भी संकोच 
के उसने सैनिक संगठन कर के अपने देश के निवासियों का 
सत्यनाश कर दिया, पोलैशड का गला घोंट डाला, तु्किस्तान 
ओर चीन को छूट लिया, ओर जिस समय फिनलैएड का दम 
घोंटने में लगी हुई थी उस समय उसने सरकारों के निःशल्री-करण 
की तजवीज़ पेश की । उसे इस बात का पूर्ण विश्वास था कि लोग 
उसपर विश्वास-कर लेंगे । 

ऐसी तजवीज़ सचमुच विचित्र अनपेक्षित और असभ्य थी, 
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विशेष कर उस समय जब दूसरी तरफ़ अपनी सेना में वृद्धि को 
जाने के लिए आज्ञाएं निकल रही थीं ! परन्तु जो बातें खुले तोर 
पर कही गई थीं वे केवल एक मज़ाक थीं और उनमें साफ़ तोर 
पर कोई सत्य नहीं दिखुलाई पड़ता था और दूसरे देशों की सर- 
कारें भी पहले से जानती थीं कि इसका परिणाम कुछ भी नहीं होगा । 
प्रतिनिधि एकत्र हुए औरकइ सप्ताह तक, जिनमें उन्‍हें अच्छा वेतन 
मिलता रहा, विचार हुआ यद्यपि वे चुपके-चुपके मन ही मन हंसते हुए 
सब इंमानदारी के साथ इसी बात का बहाना करते रहे कि वे संसार 
के समस्त राष्ट्रों में शान्ति-स्थापन का प्रबन्ध करने में व्यस्त हैं ।.. 

हेग-काम्फ्रेंस का परिणाम यद्यपि टुंसवाल के युद्ध का भयंकर 
रक्त-पात हुआ, जिसके रोकने का न किसी ने उस समय कोई 
' प्रयत्न किया ओर न इस समय कर रहा है, तो भी इससे कुछ 
न कुछ लाभ अवश्य हुआ, यद्यपि इससे जिस लाभ की आशा 
की जाती थी वह नहीं हो सका । लाभ यह हुआ कि उसने यह 
बात साफ़ तोर पर प्रकट कर दी कि जिन बुराइयों के कारण लोग 
हुःख भोग रहे है उनका सुधार सरकारों के किये नहीं हो सकता । 
सरकारें ऐसा चाहें तो भी वे सैनिक संगठन को न रोक सकती 
हैं ओर न इनके परिणाम से होन वाली लड़ाइयों को । 

अपना अस्तित्व बनाए रखने का कोई न कोई कारण बताने 
लिए सरकारों के लिए यह आवश्यक है कि वे अपने देश-वासियों 
की दुसरे लोगों के आक्रमणों से रक्षा करें । परन्तु एक भी देश 
ऐसा नहीं है जहाँ के लोग दूसरे देशवालों पर आक्रमण करना 
चाहते हों, या आक्रमण करते हों । ओर इसलि् सरकारें शानिति-- 
स्थापन की अभिलाषा रंखने के बदले बड़ी होशियारी साथ अपने 
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विरुद्ध दूसरे राष्ट्रोको भड़का देती हैं। और इस प्रकार अपने 
विरुद्ध दूसरे राष्ट्रों को भड़का कर तथा स्वयं अपने देश-वासियों 
में खदेश-प्रेम के भावों को उत्तेजित कर, बाद में प्रत्येक देश की 
सरकार अपने लोगों पर यह्‌ प्रकठ करती हैं कि वह खतरे में है 
ओग इसलिए इससे उसकी रक्षा की जानी चाहिए । 

हाथ में शक्ति होने के कारण सरकारें ये दोनों बातें कर 
सकती हैं, दूसरी क्रोमों को छोड़ भी सकती हैं. और अपने देश- 
वासियों में खदेश-ग्रेम के भावों को भी उत्तेजित कर सकती है; 
ओर वे सजगता के साथ इन दोनों बातों को करती भी हैं | इसके 
विपरीत वे कुछ कर भी नहीं सकतीं, क्योंकि उनका अस्तित्व इन्हीं 
बातों के आधार पर है | 

अगर पहिले जमाने में सरकारों की इस बात के लिए आव- 
श्यकता थी कि वे अपने देशवासियों को दूसरे देशवालों के हमलों 
से बचावें, तो आज, इसके विपरीत, यही सरकार संसार की. 
शान्ति भंग करने का कारण हो रही हैं और नाना श्रकार के 
शान्ति-संग कृत्रिम उपायों को ढूँढ़ निकालती हैं ओर उनके आपस 
में बेर-भाव बढ़ाया करती हैं । 

जब खेत में बीज बाने के लिए खेत का जोतना आवश्यक 
'था, उस समय खेत में हल हलाना एक बुद्धिमत्ता का काम था; 
'परन्तु बीज बो चुकने के बाद भा खेत को जोतते जाना निरी 
मूखता है ओर इससे लाभ के बदले उलटी हानि ही होती है । 
पकिन्तु ये सरकारें अपने देश-वासियों को यही बात करने के लिए 
मजबूर किया कस्ती हैं--बे उस एकता को जो लोगों के अन्दर 
मौजूद है और जिसे यदि इन सरकारों का अस्तित्व न होता, 
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कोई भी तोड़ न सकता भंग कर देने के लिए लोगों को मजबूर 
कर रही हैं | 
(६) 

लोगों का ख़याल'है कि वे इन सरकारों के बिना रह नहीं 
सकते ? पर वास्तव में ये सरकारें क्या हैं ? 

किसी समय ऐसी अवस्था रही होगी जब एसी सरकारों की 
आवश्यकता थी ओर जब संगठित पड़ोसियों के अत्याचार सहने 
की अपेक्षा इन सरकारों का खीकार करना लोगों ने डतना बुरा 
न सममा हो । परन्तु अब ऐसी सरकारें बिलकुल अनावश्यक हो 
गई हैं, ओर उन तमाम खतरों से, जिनसे वे अपनी ग्रजा को 
भयभीत करता रहती हैं, कहीं अधिक बुरी हैं । 

केवल सेनिक सरकारें ही नहीं किन्तु सभी सरकारें उपयोगी 
नहीं तो कम से कम ऐसी अवश्य हो सकती हैं जिनसे हानि न 
पहुँचे, यदि वे शु द्ध अन्त:करण वाले लोगों और धर्मात्मा आदमियों 
को ही बनी हुई हों; जेसा कि चीनियों के बारे में ख़वाल किया जा 
सकता है । परन्तु ये सरकारें, जैसा कि उनके कार्य ( जिसमें बल- 
प्रयोग अथवा हिंसा के काम शामिल हैं ) से विदित होता है, 
हमेशा ऐसे लोगों की बनी हुई होती हैं जो अन्तःकरण को शुद्धता 
ओर पवित्रता का नाम तक नहीं जानते--जो बिल्कुल निरंकुश, 
अविवेक शील और पतित मनुष्य हैं । 

इसलिए सरकार, विशेष कर ऐसी सरकार जिसके हाथ में 
सैनिक शक्ति हो, एक महान्‌ से महान्‌ खतरना्ूँ संगठन है । 

विस्दृत अर्थ में, पूंजीपति ओर प्रेस तथा समाचार-पत्रों के 
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मालिक आदि सभी सरकार में शामिल हैं| यह एक ऐसा संगठन 
है जिसके कारण वहु-संख्यक जन समाज को अल्प-संख्यक लोगों 
के अधिकार में रहना पड़ता है जो उनके ऊपर शासन करते हैं । 
ये अल्प-संख्यक लोग इनसे भी अलुप-संख्यक लोगों की अधीनता 
में पहुँच जाते हैं ओर फिर इनपर उनसे भी अल्प-संख्यक लोगों 
का शासन होता है यहां तक कि अन्त में यह संख्या एक मुट्ठी 
सर आदमियों अथबा एक व्यक्ति तक पहुँच जातो है, जो 
'सैनिक बल के आधार पर शेष समस्त जन-समाज के ऊपर शासन 
करता है ।इस प्रकार यह सारा संगठन एक शिखराकार के समान 
-बन जाता है जिसके सम्पूर्ण भाग उन व्यक्तियों अथवा उस एक 
व्यक्ति की अधीनता में हैं जो सबसे ऊँचे सिरे (शिखर) के ऊपर 
विराजमान हैं अथवा विराजमान है । । 

इस शिखराकार ( (१०॥७ ) की चोटी उन लोगों के अथवा 
उस व्यक्ति अथवा व्यक्तियों के ह्वाथ में पहुँच जाती है जो शेष लोगों 
की अपेक्षा अधिक चालाक, निरंकुश ओर सिद्धाग्तविह्दीन मनुष्य 
होते हैं अथवा किसी ऐसे व्यक्ति के हाथ में पहुँच जाती है जो दैव- 
योग से ऐसे लोगों का उत्तराधिकारी ( वारिस ) हो जाता है जो 
निरंकुश और सिद्धान्त-विहीन मनुष्य थे । 

इन सरकारों को केवल लोगों की जाथदाद ओर जिन्दगी 
'के ऊपर ही नहीं, किन्तु प्रत्येक मतुष्य की मानसिक ( आध्या- 
_ त्मिक ? ) और नैतिक उन्नति--प्रत्येक व्यक्ति की शिक्षा और 
धार्मिक पथ-प्रदर्शन के ऊपर भी पूर्ण अधिकार प्राप्त रहता है । 

लोग शक्ति का ऐसा भयंकर यंत्र बना कर खड़ा कर देते हैं 
और जो कोई भी मनुष्य उसे अपने अधिकार में ले सके उसे 
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अपने अधिकार में लेने देते हैं ( ओर अक्सर इसे वहीं पाते हैं 
जो नेतिक दृष्टि से बिल्‍्कुल अयोग्य और पतित मनुष्य होते हैं )- 
इसके बाद लोग गुलामों की भांति अपना सबंस्थ उसके चरणों पर 
रख देते हैं, ओर बाद में, फिर इस बात पर आध्थ प्रकट करते हैं 
कि इसका परिणाम दुरा हो रहा क्रान्तिवादी अराजकों 
के बम का भय रहता है, पर इस खोफ़नाक संगठन का भय नहीं 
रहता जो बड़ी से बड़ी ओर भयंकर से भयंकर विपत्ति का पहाड़ 
उनपर ढाने का हमेशा भय-प्रदर्शन करता रहता है। 
गोंनेइस बात में आराम ओर सुविधा देखी कि शत्रश्ों 
को रोकने के लिए वे अपने आपको एक दूसरे के साथ बांध लें, 
जैसा कि अपने ऊपर होने वाले हमलों को रोकते समय सरके- 
सियन लोग ( (7०७४७ ४75 ) किया करते थे । परन्तु वह भय 
अब बिल्कुल जाता रहा है। तो भी लोग अपने आपको आपस में 
शक दूसरे से उसी तरह बांधते ही चले जाते हें-अथोत्‌ अब भी 
उसी प्रथा के गुलाम बने हुए हैं । 
वे बड़ी होशियारी के साथ अपने आपको बांधते हैं जिसस 
एक ही मनुष्य उन्हें अपने काबू में कर लें । इसके बाद वे उस 
रस्से के सिरे को छोड़ देते हैं जिसमें वे सब बँधे होते हैं और जो 
उनके पीछे-पीले जमीन पर घिसता रहता है | फिर तो कोई भी 
दुष्ट अथवा बेबक़फ़ आदमी उन्हें पकड़ कर जिस तरह चाहे 
उन्हें कष्ट और हानि पहुँचा सकता है । 
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९ यह एक जगरी जाति है। शन्र जब हमछा न थे तब वे अपने 
'बचाव के लिए ए् दूसरे की टांगें बाँध ढछेते थे, जिसे कोई भागने न 
पावें, सभी एक साथ जीवे या मरें ।--सं ० 
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किसी संगठित और सैनिक सरकार को बनाने और उसकी 
अधीनता स्वीकार कर के उसका पोषण करने वाले लोग वास्तव 
में सिवा ठीक इसी बात के ओर क्‍या करते हैं ? 
(५) 
सैन्य-संगठन तथा युद्ध की बुराइयाँ हमेशा बढ़ती ही जाती हैं ॥ 
लोगों को इनसे मुक्त करने के लिए न बड़ी-बड़ी सभाओं की जरूरत 
है न कान्फ्रेसों की और न सुलहनामों अथवा पंचायती अदालतों 
की | सिफ बल-प्रयोग ( हिंसा ) के, उन्न कारणों. को ,नष्ट कर देने 
की आवश्यकता है जो सरकार के नाम से प्रसिद्ध हैं, ओर जिनसे 
मानव-समाज की बड़ी से बड़ी हानि हो रही है। 

सरकारी बल-प्रयोग को नष्ट करने के लिए केवल एक ही 
बात की आवश्यकता है, अथात्‌ यह कि लोग इस बात को 
समम लें कि स्वदेश-प्रेम का भाव जो इस बल्ल-प्रयोग के यंत्र का 
एक मात्र समथक और पोषक है, एक असभ्यतापूर्ण, हानिकारक, 
/निन्‍्य, कुत्सित, बिल्कुल निम्न श्रेणी का और नीति-विरुद्ध भाव 
'है। यह असभ्यतापू्ण भाव इसलिए है कि यह केवल उन्हीं लोगों 
के स्वभाव के अनुकूल है जो नेतिक दृष्टि से निम्न से निम्न श्रेणी 
के मनुष्य हैं ओर दूसरी जातियों से भी ऐसे ही अत्याचार्गें की 
आशा कंरतें है जिन्हें वे दूसरे लोगों के ऊपर किया करते हैं| यह 
हानिकारक इसलिए है कि वह दूसरे लोगों के साथ होने वाले 
लाभप्रद और आनन्द-वर्धक शान्तिमय सम्बन्ध से विन्न डालता 
है। इसके आतिरिक्त वह उस राजनैतिक संगठन को जन्म देता 
है जिसमें निकर से निकृष्ट आदमियों के हाथ में सत्ता जाने की 
संभावना रहती है और वस्तुतः वह उनके हाथों में पहुँच भी जाती 
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है। यह एक निन्य भाव इसलिए है कि वह मनुष्य को केवल 
दासत्व में ही नहीं डाल देता, किन्तु उसे एक लड़ने बाला झुग्रा 
बल या क़ोतिल बना देता है, जो अपनी सारी शक्ति और अपना 
सारा जीवन ऐसे कामों में व्यय किया करता है जिनसे डसको 
नहीं, वरन्‌ उसकी सरंकारं को ही लाभ पहुँचता है। और यह 
भाव अनोति-पूर्ण इसलिए है कि अपने आपका ईश्वर की सन्तान 
सममभने के बदले जैसी कि घर्म की शिक्षा है, अथवा स्वयं अपनी 
विवेक-बुद्धि के बल पर अपने को एक ख्वतंत्र मनुष्य मानने के 
बदले प्रत्येक मनुष्य स्देश-प्रेम के वशीभूत हो कर अपने को 
अपनी मातृभूमि की .सन्‍्तान ओर अप्रनी सरकार का दास 
( गुलाम ) मानने लगता है, और ऐसे काय करने लगता है जो 
। उसकी बुद्धि ओर आत्मा दोनों के विरुद्ध होते हैं । 

आवश्यकता सिफे इस बात की है कि लोग इस बात का 
समभ लें । फिर तो यह भयंकर पाश जो सरकार के नाम से 
प्रसिद्ध है, जिससे हम सब लोग आपस में बड़ी मज़बूती के साथ 
जकड़े हुए हैं, आपसे आप बिना किसी खरखशे के टुकड़े-टकड़े 
हो जायगा; और इसीके साथ-साथ उन भयंकर ओर हानिकर 
बुराइयों का भी अन्त हो जायगा जो इससे उत्पन्न होती हैं । 

ओर लोग इस बात को समभने भी लग गये हैं । उदाहर- 
णाथं, संयुक्त-राज्य ( 00:06 5६७:०४ ) के एक नागरिक ने 
अपने विचार इस श्रकार प्रकट किये हैं:-. 

“हम लोग किसान, कारीगर, सौदागर, तरह-तरह की चीज़ें 
बनाने वाले, और अध्यापक ( शिक्षक ) सभी( कुछ हैं, और 


हमारी प्राथना केवल यह है कि हमको अपने-अपने काम करने 
७ 
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की. पूर्ण खतंत्रता रहे । हम अपने मकानों के मालिक हैं, अपने 
अपने मित्रों से प्रेम करते हैं, अपने परिवार में लगे रहते हैं, और 
अपने बाहरी निकटस्थ पड़ोसियों के काय में कोई हस्तत्तेप नहीं 
करते-हमारे पास करने को कास है ओर हम काम करना चाहते 
हैं । आप हमारी चिन्ता न करें और हमें अपने ही ऊपर छोड़ दें । 

“परन्तु ये लोग--ये कुशल राजनीतिज्ञ हमें ऐसा कभी न 
करने देंगे । वे इस बात पर तुले हुए हैं कि वे हमारे ऊपर 
शासन करें ओर हमारी कमाई के ऊपर गुलछर्रे छड़ावें, और 
डसके लिए वे ज़िद भी करते हैं । वे हमसे तरह-तरह के टेक्स 
वसल करते हैं, हमारी सम्पत्ति ( जीविका ) चट किये जाते हैं 
हमें सेना में भर्ती करते हैं ओर हमारे बच्चों को अपनी लड़ाइयों में 
घसीट ले जाते हैं | हज़ारों, लाखों आदमी, जिनकी जीविका सर- 
कार के ऊपर निर्भर है, सरकार द्वारा हमारे ऊपर लगाये गये 
टैक्स पर ही ऐश जड़ाते हैं, ओर इसलिए कि सरकारें हमसे टेक्स 
वसूल करने में सफल हो सकें, बड़ी-बड़ी स्थायी सेनाएँ रक्‍खी 
जाती हैं। यह कहना कि सेना की आवश्यकठा देश की रक्षा के 
लिए है, बिस्कुल फ़रेब ओर बहाने बाज़ी की बातें हैं। फ्रांस की 
सरकार लोगों को यह कह कर डरातीं है कि जमेन लोग उनपर 
हमला करने को तेयार हैं; रूस वाले अंग्रेज़ों से डरते हें; अंग्रेज 
लोग हरएक से डरते हैं; और अब अमेरिका में, हम लोगों से 
कहा जाता है कि तुम अपना जहाज़ी बेड़ा बढ़ाओ और अपनी 
सेना में. भी .वृद्धि करो, क्योंकि न जाने किस समय यूरोप वाले 
मिल कर तुम्हारे ऊपर चढ़ाई कर दें । 

“यह बिल्कुल कपट-पूर्ण और मिथ्या बात है। फ्रांस, जमेनी 
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इंग्लेण्ड, ओर अमेरिका के सीधे सादे ओर सच्चे आदमी लड़ाई 
के बिल्कुल विरुद्ध हैं। हम सिफ़ यह चाहते है कि हमारी जान 
छोड़ दी जाय । ऐसे आदमी, जिनके श्री ओर बच्चे हैं, जो घर- 
मकान वाले हैं, जिनके हृदय में प्रम है ओर जिनके माता-पिता 
वृद्ध हैं, यह कभी नहीं _ चाहते 'कि दूर देश में जा कर वे किसी 
से युद्ध करें । हम शान्ति-प्रिय मनुष्य हैं ओर लड़ाई से डरते हें; 
ऋम उससे घृणा करते हैं । 

“हम तो बाइबिल के खखणु-नियम ( (०!०७॥ रिपरो० ) का 
पालन करना अच्छा समझेंगे । 

“युद्ध सशख्र मनुष्यों के अस्तित्व का अवश्यम्भावी परिणास 
है। जो देश एक बहुत बड़ी स्थायी सेना का पोषक है, उसे अभी 
अथवा देर में, किसी न किसी समय युद्ध का सामना अवश्य 
करना पड़ेगा । जिस मनुष्य को अपनी घूंसेबाज़ी की दक्षता पर 
बड़ा गव है, वह किसी न किसी दिन उस मनुष्य के पास जायगा 
जो अपने आपको उससे अच्छा सममता है, ओर उस समय वे 
अवश्य लड़ेंगे । जमेनी ओर फ्रांस के पास युद्ध के लिए अमि- 
लाषा के अतिरिक्त अन्य कोई कारण नहीं है कि इन दोनों में 
कोन अच्छा है। वे कई बार लड़ चुके हैं-ओर उनमें फिर युद्ध 
होगा । बात यह नहीं है कि लोग लड़ना चाहते हैं, किन्तु उच्च- 
ओेणी के लोग पंखा कल कर आग पैदा कर देते हैं, लोगों में 
पहिले आक्रमण का भय पेश करते हैं, फिर उनमें क्रोध लाते 
हैं, ओर उन्हें इस बात का विश्वास कराते हैं कि उन्हें अपने घर 
'की रक्षा के लिए अवश्य लड़ना चाहिए । 

“इस प्रकार जो लाग मसीह के आदेशानुसार कार्य करना 
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चाहते हैं, जो उनकी शिक्षा का अनुकर करना चाहते हें, के 
अपनी इच्छानुसार नहीं रह सकते । उनके ऊपर सरकारें टैक्स 
लगादी हैं, नाना प्रकार के अत्याचार करती हैं और उन्हें 
धोखा देती है. । 

“मसीह ने इस बात की शिक्षा दी है कि अपने शत्रु के साथ 
भो विनीत और नम्र बने रहो ओर सदैव क्षप्राशील रहो, और 
किसी की हत्या न करो । बाइविल लोगों को शपथ न खाने का 
उपदेश करती है; परन्तु उच्च श्रेणी के मतृष्य हमारे सामने बाइ- 
विल की ही क्रसम खाते है जिसमें उनका कोई विश्वास नहीं है । 

“प्रश्न यह है कि हम इन लोगों से अपना छुटकारा किस 
प्रकार करें जो कुछ भी काम नहीं करते, किन्तु जो बढ़िया-बढ़िया 
भखमलो कपड़े पहनते है जिनमें बड़े-बड़े कोमती बठन लगे रहते 
हैं, जो बहुत से मूल्यवान्‌ आभूषण पहनते है और बड़े-बड़े 
क्रोमतोी साज्ञ व सामान रखते हैं; जो हमारे घन पर मोजें जड़ाते 
हूँ, ओर जिनके लिए हम रात-दिन मर-मर कर अपने ख़न का 
पाती किया करते ह ? 

क्या हम उनसे लड़ें १” 

“नहीं, रक्त-पात में हमारा कोई विश्वास नहीं; ओर. इसके 
अलावा उनके पास बड़ी-बड़ी तोपें और बन्दूकें और बहुत सा 
धन है, ओर रख-त्षेत्र में हमारी अपेक्षा वे अधिक समय तक 
ठहर सकते हैं ॥! 

“लेकिन उभ्न फ़ोज में कोन से आदमी हैं जिन्हें वे हमारे 
ऊपंर गोली चलाने का हुक्म देंगे ९” 
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“वे तो हमारे पड़ोसी ओर भाई हैं, जिन्हें इस धोखे में डालें 
रखा है कि अपने शत्रुओं से अपने देश की रक्षा कर के वे ईश्वर की 
सेवा कर रहे हैं; जब कि असलियत यह है कि इन ऊँचे वर्ग के 
लोगों को छोड़ हमारे देश के अन्य कोई शत्रु ही नहीं हैं, जो 
इस बात का 'भूठा दावा करते हैं कि यदि हम उनकी आज्ञा मान 
लें और टैक्‍स देने को राजी हो जाय॑ तो वे हमारे हितों की रचा 
करंगे। 

“इस प्रकार वे हमारे धन को छीन कर हमारे सच्चे भाइयों 
और मित्रों को, हमें ज़ेर और जलील करने के लिए भेज देते हैं । 
आप अपनी स्त्री के पास एक तार नहीं सेज सकते, न अपने 
मित्र के पास कोई ख़ास बण्डल या किताब भेज सकते हैं, ओर 
ले अपने बनिया के लिए कोई चेक ( हुगडी ) काट सकते हैं, जब 
तक कि आप सशख्र सेनिक रखने के लिए पहिले टेक्‍्स न हे दे 
जो फोरन आपका ही गला काटने के काम में लाए जा सकते है 
टैक्स न अदा करने पर तुम्हें वे फोरन क्रेद कर जेलखान 
भेज देंगे ।” 

“इसका एक सान्न उपाय शिक्षा है। लोगों को यह शिक्षा 
दीजिए कि “क्रिसी का वध करना बुरा है। उन्हें वारम्घार उस स्व॒ण- 
नियम ( 300७७ +प०) को शिक्षा दीजिए । धीरे-बीरे खामोशी 
के साथ इनकी गोलियों की बौछार को सर झुकामे से इन्कार 
करके इस उच्च शेणी के लोगों का विरोध. कीजिए । ऐसे लोगों 
की सहायता करना बन्द्‌ कर दीजिए जो हमेशा युद्ध के लिए ही 
चिल्लाया करते हैं, ओर जो रुपया लेकर स्देश-प्रेश्न॑ के गीत गाया 
करते हैं । उन्हें भी उसी तरह मजूरी करने दीजिए जिस तरह 
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हम करते हैं | हमारा मसीह में विश्वास है--पर उनका नहीं है | 
 शसीह ने वही कहा जो उसने उचित समझा; वे वही कहते हैं, 
जिससे वे समभते हैं, अधिकारी वग--उच्च श्रेणी के लोग-- 
असन्न होंगे |” 

“हम सेना में भर्ती न होंगे । हम उनके हुक्म पर लोगों पर 
गोली न चलावबेंगे | हम कोमल-खभाव और सज्जन कभी संगींनों का 
वार न करेंगें। अपने घर-बार ओर बाल-बच्चों के लिए लड़ते हुए 
पेचारे गरीब किसानों ओर चरवाहों के ऊपर गोली न चलावेंगे । 
तुम्हारे मूठे 'भेड़िया,-भेड़िया” चिललाने से हम भयभीत न 
ड्ोंग । हम आपको इसीलिए टेक्स देते हैं कि हमें देना पड़ता है. 
ओर जब तक हमें देना पड़ेगा तभी तक हम उसे देते रहेंगे, आगे। 
नहीं । हम जगह के लिए टेक्स न देंगे, ओर न आपके दान के 
लिए हम कोई चन्दा देंगे, और मौका पड़ने पर समय-समय पर 
हम जी खोल कर अपने भाव प्रकट करेंगे | 

“हम लोगों को शिक्षित बनावेंगे ।” 

“ओर इस बीच में हमारा प्रभार खामोशी के साथ धीरे-धीरे 
लोगों पर पड़ता ही रहेगा ओर उन लोगों के भी जो सेना में भर्ती 
हो गये हैं, दिल आधे रह जायंगे ओर वे लड़ने से इन्कार कर 
देंगे । हम लोगों को यह बतलावेंगे कि झगड़े, रक्त-पात ओर युद्ध 
कि जीवन की अपेक्षा शान्तिमय और परोपकार-पूर्ण धामिक-जीवन 
अधिक अच्छा है ।” 


े 'संसार मेँ शान्ति तभी हो सकती है जब लोग इन सेनाओं: 
को हटा कर अलग कर देंगे ओर दुसरे लोगों के साथ वही 
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॥०० 


व्यौहार करने लग जायंगे जो वे चांहते हैं दूसरे लोग उनके 
साथ करें ।” 


इस भ्रकार संयुक्त राज्य के प्रक नागरिक ने लिखा है; ओर 
हर तरफ़ से भिन्न-भिन्न रूप में ऐसी आवाजें सुनाई पड़ रही हैं।” 

जमेनी के एक सेनिक ने यों लिखा है :-- 

“में प्रशियन गाडे के साथ लड़ाइयों में ( सन्‌ १८६६ ई० 
सन्‌ १८७० ई० ) गया, और मुझे लड़ाई से हादिक घृणा है । 
क्योंकि इसने मुझे ऐसा तबाह कर दिया है. जिसका वर्णन नहीं 
हो सकता | हम घायल सिपाहियों को आम तौर पर इतना कम 
माविज़ा मिल रहा है कि हमें इस बात पर लज्जा आती है कि हम 
'में भी एक समय स्देश-श्रेम था। उदाहणाथ, मुझे अपने दाहिने 
हाथ के लिए ९ पेंस प्रति दिन मिलता है जिसमें सेण्ट प्रियट की 
चढ़ाइ के समय तारीख १८ अगस्त सन्‌ १८७० इ० को गोली : 
लगी थी । कुछ शिकारी कुत्तों को उनकी रखवाली के लिए अधिक 
मिलता है। अपने घायल हाथ के लिए मुझे कई वर्ष तक कष्ट 
भोगना पड़ा । इससे पहिले सन्‌ १८६६ ई*% में मेंने आस्टिया के 
विरुद्ध होनेवाली लड़ाई में हिस्सा लिया और टाटिना तथा कानीग्रेज 
में लड़ाई की । बहुत से ख़तरों का मुझे सामना करना पड़ा। 
सन्‌ १८७० में- जिस समय में “ रक्षित ( [१०४८०९७ ) सेना 
में था मुझे फिर बुलाया गया, ओर जैसा कि में पहिले बतला 
चुका हूँ । सेंट प्रियट की चढ़ाई में में जरूमी हो गया--मेरे दाहिने 
हाथ में लम्बाई में दो बार गोली लगी । मुझे शरुब-खाने में एक 
अच्छी जगह से अलग हो जाना पडा, ओर फिर उसे पाने में 


4 हैं 
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समझे न हो सका | उस समय से आज तक मेरे पैर फिर ज़मीन 
पर न लग सके । मेरा नशा फ़ोरन उत्तर गया, ओर फिर इस 
' घायल ओर निबेल सिपाही के लिए सिवाय इसके ओर कुछ भी 
बाकी न रहा कि वह दानरूप में दिये गए मामूली वजीफ़े (वृत्ति) 
पर बसर करता रहे. .....!  ' 

“एक ऐसे संसार में जिसमें लोग सिखाये हुए पशुओं की 
भांति इधर-उधर दोड़ते हैं, और लोगों के सामने इसके सिवा और 
कुछ भी विचार नहीं रहता कि घन के लोभ में एक दूसरे को 
बबाद करते रहें--ऐसे संसार में लोग मुझे भछे ही एक कमज़ोर 
आदमी समझें; परन्तु इस सबका परिणाम यह हुआ कि सुझे 
अपने आप में उस इंश्वरीय शान्ति का अनुभव होने लगा है 
जिसका पवतीय प्रवचन में बड़ा झुंदर वर्णन किया गया है। मेरीः 
यह निश्चित घारणा है कि लड़ाई ( युद्ध ) एक बड़े पेमाने पर 
किया जानेवाला व्यापार हैं“-ऐसा व्यापार जिसे बड़े-बड़े शक्ति- 
शाली मनुष्य सब साधारण के आराम ओर सुख की पूंजी से 
करते है ।” 

“ओर इससे हमको किन-किन कठिनाइयों का सामना नहीं 
करना पड़ता है ! में कभी उन पुर-द॒र्द आहों को नहीं भूल सकता 
जो मनुष्य के अन्तस्तल तक प्रवेश कर जाती थीं ।”' 

“जिन लोगों ने कभी एक दूसरे को कोई क्ञाति नहीं पहुँचाई 
है, वे एक दूसरे को पशुओं की भांति क़त्ल करने लग जाते हैं, 
ओर दासता में पडी हुई क्षुद्र आत्माएं इेश्वर को अपने इस कार्य 
में भागी बना क् उसे कल्लंकित करने की चेष्टायें करतो हैं । 


किक 


“फौज में मरे पड़ोसी का जबड़ा गोलियों की बार से टूट 


केबल स्वदेश-अम: 


गया था। वह बेचारा दर्द के मारे पागल हो गया | वह इधर- 
उधर पागलों की तरह मारा-मारा फिरता था, ओर उसे कुलसा 
देनेवाली श्रीष्म ऋतु की गर्मी में अपना जख्म ( घाव ) ठंढा करने 
को पानी भी नहीं मिल सका । यह देख हमारे सेना-तायक, युवराज ने 
(जो बाद में महाराज फ्रेडरिक के नाम प्रसिद्ध हुए) अपनी डायरी” 
( रोजनामचा ) में लिख लिया; “युद्ध धर्म का उपहास है ।” 

लोग अब हमेशा खदेश-प्रेम के इस माया-जाल को सममने 
लगे हैं जिसमें उन्हें फंसाए रखने के लिए सभी सरकारें इतना कष्ट 
उठाती रहती हैं । 

(8) 


अक्सर लोग पूछते हें--“परन्तु, सरकारों के स्थान में और 
कोन सी संस्था होगी ९” 

इसके स्थान में ओर कुछ भी नहीं होगा । जो बस्तु बहुत 
समय से अनुपयोगी ओर इस कारण व्यथ और एक बुरी वस्तु 
सिद्ध हो गई है, उसे नष्ट ही कर देना चाहिए। जो संस्था अना- 
वश्यक होने के कारण हानि-कर हो गई हो उसका अन्त अवश्य 
हो जाना चाहिए । 

परन्तु लोग प्रायः यह कहा करते हैं, लेकिन अगर 
सरकार न होगी, तो लोग क़ानून को न मानेंगे और एक दूसरे 
को मार डालेंगे ।” ु 

क्यों ? ऐसी संस्था के नष्ट कर दिए जाने से लोग क्‍यों 
अत्याचार करने लगेंग, जो बल-प्रयोग के परिणाम स्वरूप उत्पन्न 
हुई है ओर जिसने हमेशा से पीढ़ी दर पीढ़ी लोगों को बल-प्रयोग 
(हिंसा) करने की शिक्षा दी है--जिसकी उपयोगिता नष्ट हो गई 
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है, पशु बल से काम लेनेवाली सरकारों के नष्ट होते ही लोग 
क्यों एक दूसरे कां बध करने लगेंगे ? बल्कि वास्तव में होना 
चाहिए इसके विपरीत बल-प्रयोग ( हिंसा ) का साधन नष्ट हो 
जाने से लोगों को एक दूंसरे पर - अत्याचार करना ओर उनका 
बध करना छोड़ देना चाहिए । 
लोगों को दूसरे लोगों पर बल-प्रयोग करने ओर उनका 

वध करने के लिए विशेष रूप से शिक्षा ओर दीक्षा दी गई है--- 
कुछ ऐसे लोग भी हैं जिनके बारे में यह अनुमान किया जाता है 
कि उन्हें दूसरों पर बल-प्रयोग करने का अधिकार हे, ओर जो 
उस संस्था को काम में लाते हैं जिसकी उत्पत्ति भी इसी काम के: 
लिए हुई है। बल-प्रयोग के ऐसे काय तथा लोगों का इस प्रकार 
वध किया जाना बढ़े ही अच्छे और प्रशंसनीय काय समझे 
जाते हैं । 

परन्तु अब आगे लोगों को ऐसी शिक्षा न दी. जायगी, और 
किसी को भी दूसरों पर बल-प्रयोग तथा अत्याचार करने का 
कोई अधिकार न होगा, बल-प्रयोग करनेवाली कोई संस्था 
न होगी, और जैसा कि हमारे इस समय के लोगों के लिए 
स्वाभाविक है, बल-प्रयोग और मनुष्य-हत्या हमेशा बुरे काम 
समझे जावेंगे, फिर उनके करनंबालो कीई भी हो । 

लेकिन अगर सरकारों का अन्त हो जाने के बाद हिंसा 
( बल-प्रयोग ) के काय जारी रहे भी तो भी इसमें सन्‍्देह नहीं 
कि ऐसे कार्य उस समय इस समय की अपेक्षा-कहीं कम होंगे । 
क्योंकि अभी तो; एक ऐसी संस्था ही विद्यमान है जो विशेष रूप 
से लोगों के ऊपर अत्याचार ओर बल-ग्रयोग करने के लिए 
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बनाई गई है, ओर ऐसी स्थिति बनी हुई है. जिसमें हिंसा और 
हत्या के काय उत्तम और उपयोगी समझ जाते हैं । 
सरकारों का अन्त हो जाने से हमें एक अनावश्यक सस्‍्था 
से छुटकारा मिल जायगा जो बल-प्रयोग करने ओर अपने इस 
कार्य का समर्थन करने के. लिए हँमें परम्परा से प्राप्त हुई है । 
“परन्तु उस समय न कोई क़ानून रह जायेंगे ओर न कोई 
सम्पत्ति होंगी न न्यायालय होंगे और न पुलिस होंगी । सबे- 
साधारण की शिक्षा का भी समुचित प्रबन्ध न होगा,- यह बांत 
उन लगों की ओर से कही जाती है जो जान-बूक कर सरकार 
की ओर से किये जाने वाले बल-प्रयोग को अन्य बहुत से सामा- 
जिक कामों के साथ मिला देते हैं । 
लोगों पर अत्याचार ओर बल-प्रयोग करनेवाले राजकीय 
संगठन (संस्था) के नांश करने के मानी यह नहीं है कि उनके साथ- 
साथ थे सभी बातें भी चली जावेंगी जो अच्छी हैं । क़ानून, न्‍्याया-' 
लय, सम्पत्ति, पुलिस, साम्पत्तिक व्यवस्था, तथा सावंजनिक 
शिक्षा से सम्बन्ध रखनेवाली वे सारी बातें रहेंगी जिनका आधार 
पशु-बल नहीं है । तब तो सरकार के पाशविक बल के स्थान पर 
जिसकी आवश्यकता केवल उस सरकार की सहायता करने के लिए 
ही होती थी, एक अधिक न्यायानुकूल ओर उचित सामाजिक 
[संगठन का जन्म हो जायगा जिसमें बल-प्रयोग की बिल्कुल आव- 
. श्यकता न रहेगी । न्यायालय, सावजनिक काम-काज, सावजनिक 
शक्षा आदि सब उसी हद तक रहेंगेजब तक वास्तव में लोगों को 
उनकी आवश्यकता है; किन्तु इन सब का रूप बदले जायगा। वह 
रूप ऐसा होगा जिसमें वर्तमान समय की सरकारों की बुराइयां न 
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गी। अन्त केवल उन्हीं बातों का होगा जो बुरी हैं ओर लोगों को 

अपने विचारों को स्तंत्ररूप से प्रकट करने से रोकती हैं 

परन्तु यदि हम यह बात भी मान लें कि सरकारों के न होने 
'पूर तमाम गड़बड़ी फेल जायगी ओर ग्ृह-कलह उत्पन्न हो जावेंग, 
'तो भी लोगों की दशा उस समय हमारी वर्तमान अवस्था से कहीं 
अधिक अच्छी हो जायगी | इस समय की स्थिति तो ऐसी. है कि 
, इस बात का अनुमान करना भी कठिन है कि इससे खराब कोई 
'स्थिति हो सकती है अथवा नहीं । लोग बिल्कुल तबाह हो गये 
हैँ ओर उनकी तबाही दिन पर दिन बढ़ती ही जाती है। सभी 
लोग लड़ाई लड़ने वाले गुलाम बना दिये गये हैं. और प्रतिदिन वे 
इसी प्रतीक्षा में रहते है कि किस वक्त लड़ाई पर जाने और वहां 
पर सरने ओर मारने का हुक्म मिल जाय। सबनाश में ओर 
'क्या बाकी रहा ? क्‍या अब उनके भूख्यों मरने की कसर है ९ 
सो तो रूस, इटली ओर भारतव९ में आरंम भी हो गई है । 
अथवा क्या ख्थरी और पुरुष सभी सेनिक बन जायेँ ? ट्रांसबाल में 
यह बात भी शुरू हो गई है । 

अतएवं यदि सरकार के न होने का अथ वास्तव में अरा- 
जकता है--जो इसका अथ कदापि नहीं है--तो उस दशा में 
भी यह ' अराजकता की गड़बड़ी उस स्थिति से अधिक भयंकर 
नहीं होगी, जिसमें सरकारों ने लोगों को पहुँचा दिया है ओर 
“असी पहुँचा रही हैं । 

विगत महायुद्ध से जो संसार की हानि हुई उसे देखने के लि 

टॉब्स्यॉँव जीवित नहीं रहे, नहीं तो उनके कोमल अंतथ्यारण को कितनी 
चोट पहुंचती १--संपादक 


नव 


'4968 .... स्वदेश-प्रेम 


इसलिए खदेश-प्रेम से छुटकारा पा जाने और ओर सरकारों 
की स्ेंच्छाचारिता तथा अत्याचारों का नाश हो जाने सें जिसका 
आधार यह सखदेश-प्रेम ही है, लोगों का उपकार ही होगा । 

« (६९) 

मनुष्यो, अब होश में आओ, और अपनी शारीरिक तथा 
आध्यात्मिक भलाई की खातिर अपने भाईयों तथा बहनों की 
खातिर. ज़रा ठहरों, विचारो ओर सोचो कि तुम कया कर रहे हो ! 

ज़रा सोचोंगे तो तुम समझ; जाओगे कि तुम्हारे शत्रु बोअर, 
अंग्रेज, फ्रांसीसी, जमन, फिनलैए्ड के निवासी, अथवा झूस के. 
लोग नहीं हैं किन्तु तुम्हारे शत्रु-तुम्हारे एक-मात्र शत्रु-ठुम स्वयं 
हो जो अपने स्वदेश-प्रेम अथवा स्वदेशानुराग के ग्रवाह में प्रव- 
हित हो कर उन सरकारों की रक्षा ओर सहायता करते हो जो 
तुम्हारे ऊपर भांति-भांति के अत्याचार करती हैं ओर तुम्हारे 
टुःखों का कारण होती हैं । 

उन्होंने हर तरह के ख़तरे से तुम्हारी रक्षा करने का बीड़ा 
उठाया है, ओर उन्होंने इस रक्षा के काम को ऐसा बढ़ा दिया है 
कि तुम सब सैनिकि बन गये हो, गुलाम बन गये हो, सब लोग 
तबाह हो गये हैं, अथवा दिन पर दिन अधिकाधिक तबाह होते 
जाते हैं, इसका फल किसी दिन यह होगा कि तुम ओर तुम्हारे 
बच्चे सब के सब बे-रहमी के साथ क़त्ल कर दिये जाओगे । 

लोग चाहे जितनी संख्या में क़त्ल किये जायँ ओर इस लड़ाई: 
का परिणाम चाहे जो कुछ भी हो, स्थिति में कोई-भी परिवतेन 
न होगा | वह ज्यों की त्यों ही बनी रहेगी । झत्ती प्रकार, और 
बल्कि उससे भी मजबूती ओर ज्यादती के साथ में सरकारें शस्र- 
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संग्रह करेंगी, तुम्हें तबाह करेंगी ओर तुम्हें तथा तुम्हारे बच्चों 
को पथ-अ्रष्ट और सत्यानाश करेंगी, ओर इसके बन्द करने अथवा . 
रोकने में तुम्हारी कोई भी सहायता न करेगा, यदि तुम स्वयं 
अपनी सहायता न करोगे । 


ओर केवल एक ही प्रकोर की »हायता सम्भव भी हो सकती 
है---यह कि बल-प्रयोग के उस क्रम को नष्ट कर दिया जाय 
जिससे किसी एक व्यक्ति अथवा व्यक्तियों के लिए शेष जन-समाज 
के ऊपर अधिकार प्राप्त करना तथा उस अधिकार को बनाए 
रखना सम्भव होता है; और जितना ही अधिक ये लोग इन अधि- 
कारों को दृढ़ता के साथ प्राप्त कर पाते हैं, उतनी ही अधिक उनमें 
निदेयता ओर अमानुषिक वृत्तियों की वृद्धि होती जाती है, जेसा 
कि नेपोलियन, निकोलस (१) बिस्माक, चेम्बरलेन, रोड्स, तथा 
'हमारे रूसी डिक्टेटरों के उदाहरणों से प्रकट होता है, जो जार 
के नाम से शासन करते हैं। 


इस एक दूसरे के साथ में बांधे जाने की प्रथा ( मुलामी ) के 
नष्ट करने का केवल एक ही उपाय है-वह्‌ यह कि इस स्वदेश-प्रेम 
( 7?&670०0»0) के भूत को सर पर से उतार कर फेंका जाय | 

इस बात को खब सममक लो कि जिन बुराइयां के कारण तुम 
सब लोगं कष्ट उठा रहे हो, उन्हें तुम ऐसी बातों के भुलाबे में पड़ 
कर स्वयं पेदा कर रहे हो जिनसे शासक, पूंजीपति, धमाधिकारी 
लेखक, शिल्पकार तथा सभी ऐसे लोग, जिनको तुम्हारी मेहनत 
ओर कमाई के ऊपर मोज जड़ाने के लिए स्वदेश-प्रेम के इस माया- 
जाल की आवश्यकता है, तुम्हें छला चाहते हैं ! 


4५७ १ स्वदेदा-्प्रम 


तुम चाहे किसी देश के निवासी हो-इस बात को स्मरण 
रक्खो कि-ऋषि, कला, व्यापार, कारीगरी, अथवा विज्ञान-सम्बन्धी 
तुम्हारे सभी मानंवी स्वाथ ओर आमोद-प्रमोद, किसी भी प्रकार, 
दूसरे मनुष्यों अथवा देशों के स्वार्थां के घातक न हों। यह भी याद 
रक्खों कि तुम-पारस्परिक सहयोग सेवाओं के परिवतंन, विश्व- 
बन्धुत्व के नाते, तथा केवल वस्तुओं के ही नहीं वरन्‌ विचारों 
एवं भावों के विनिमय के द्वारा-दूसरे देश के लोगों के साथ 
मिले हुए हो । क्‍ 

यह समझ लो कि इस प्रश्न से तुमपर कोई असर नहीं पड़ता 
कि, वी हाई वी, पोर्ट आथेर अथवा क्यूबा के छीन लेने का प्रबन्ध 
किसकी ओर से किया जाता 'है-तुम्हारी सरकार की ओर से 
अथवा अन्य किसी की ओर से । यह भी समझ लो कि तुग्हारी सर- 
कार यदि किसी के प्रदेश को छीनेगी तो तुम्हें उस डकेती ओर 
बल-प्रयोग ( हिंसा ) के कामों में हिस्सा लेने के लिए मजबूर 
किया जायगा । अथवा प्रदेश छीनने पर उसकी रक्षा करने के 
लिए मजबूर किया जायगा । यह समझ लो कि अलूसेस के 
जमेनी अथवा फ्रांस के क़ब्ज़े में आने से, अथवा आयलैंणड या 
'पोलैण्ड के स्वतंत्र होने या गुलाम ही बने रहने से तुम्हारी ज़िन्दगी 
में कोई बेहतरी न आवेगी | उनपर चाहे किसी का अधिकार रहे, 
तुम जहां चाहो स्वतंत्रतापूवक रह सकते हो; चाहे तुम अलसेस 
के रहने वाले हो या आयलैंएगड अथवा पोलेण्ड के । पर इतना 
सममे रहो कि स्वदेश-प्रेम की आग भड़का कर तुम अपनी हालत 
को ओर भी खराब कर दोगे; क्‍योंकि जिस ग़ुलार्मी में तुम जकड़े 
हुए हो वह भिन्न-भिन्न देशों अथवा राष्ट्रों के स्वदैशानुराग का ही 


&० बी. हट 
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फल है, ओर जब कि एक राष्ट्‌ अपने स्वदेश-प्रेस का प्रदशन 
करता है तो इसका प्रतिबिम्ब दूसरे के ऊपर पड़े बिना रह नहीं 
सकता, दूसर राष्टू भी उनका अनुकरण करने लग जाते हैं । 
(ढुःखों से तुम्हारा छुटकारा तभी हो सकता है जब तुम स्वदेश-प्रेम 
'का खयाल ही छोड़ दो ओर सरकारों की आज्ञा का पालन करना 
बन्द कर दो, जिसका आधार भी स्वदेश-प्रेम ही है। दुखों से 
छुटकारा तब होगा, जब तुम साहस के साथ विश्व-बन्धुत्व के 
उच्च भाव के ज्षेत्र में प्रविष्ट हो जावोगे,, जो बहुत समय से हमारे 
जीवन का आदश बना हुआ है और चारों ओर से तुम्हें अपनी 
ओर आने के लिए संकेत कर रहा है । 

यदि लोग केवल इतना ही समझ लें कि वे किसी एक देश- 
मातू-भूमि या सरकार की सनन्‍्तान वा प्रजा नहीं है, किन्तु 
एक-मात्र परम-पिता परमेश्वर की संतान हैं, और इसलिए एक 
दूसरे के न ग़लाम बनेंगे ओर न शत्रु ही होंगे तो वे सरकार नाम- 
घारी मूखंतापू्णं, अनावश्यक, जजरीभूत और घातक संस्थाएँ तथा 
उनसे उत्पन्न होने वाले समस्त दुःख ओर कष्ट। वे अत्याचार, वह 
जिहत ओर वे अपराध आप से आप नष्ट-हो जायँगे। 


। ॥ मील न्‍्त््छ श्श 
ताीलेर आध्या: 
साम्यवाद--राजकीय तथा धार्मिक 


पि "लासिता का त्याग कर देना चाहिए । जब तक धन, 

बल ओर आविष्कारों का प्रयोग अनावश्यक बातों 
की ओर ही किया जाता रहेगा, तब तक कुछ भी नहीं हो सकता। 
ओर इस बात को जानने के लिए, कि सवसाधाण्ण को किन बातों 
की आवश्यकता है, प्रत्येक वस्तु की खब अच्छी तरह परीक्षा कर 

लेनी चाहिए । 

। मुख्य बात यह है कि हमें उन क्र विषमताओं को उत्तेजन 
देने की अपेक्ता, जो हमारे ढु:खों का कारण हो रही हैं, उन तमाम 
वस्तुओं' ( बातों ) को छोड़ देने के लिए तैयार हो जाना चाहिए 
जो हमारी सभ्यता की पुरस्कार समझी जाती हैं । यदि में वास्तव 
में अपने भाई से प्रेम करता हूँ, तो जिस समय वह बे-घर बार हो 
जाय उस समय उसे आश्रय देने के लिए मुझे अपनी बेठक का 
एक कमरा खाली कर देने में कोई भी संकोच न होना चाहिए । 
परन्तु जेसा कि देखने में आता है, हम यह कह दिया करते हैं कि 
हम अपने भाई को पनाह देना तो चाहते हैं, लेकिन सिर्फ़ इस 
शर्ते पर कि जब हमारे मित्र लोग आयें तो उनके स्वागत-सत्कार 
के लिए हमारे कमरे हर वक्त खाली रहें । हमें यह बात निश्चय 
कर लेनी चाहिए कि हम किसकी उपासना करें--इंश्वर की अथवा 


शैतान की । दोनों की उपासना करना असम्भव है। यदि हमें 
१७ 
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ईश्वर की उपासना करनी है, तो हमें विलासिता ओर इस सभ्यता 
का भी परित्याग करने के लिए तैयार हो जाना चाहिए और 
इस बात के लिए तैयार रहना चाहिए कि आवश्यकता पड़ने पर 
उनको फिर अपना लेंगे, लेकिन सव-साधा[रण के सम्मिलित ओर 
समान रूप से काम में लाने के लिए ही । 
ने न 8 इ रन 

सब्र से अधिक लाभकारी सामाजिक व्यवस्था ( आथिक हों 
अथवा अन्य किसा प्रकार की ) वह है जिसमें प्रत्येक मनुष्य सब 
लोगों की भलाई का ध्यान रखता है और बिना किसी अपवाद 
के उसी भलाई में अपनी शक्ति लगा देता है। यदि हर एक आदमी 
को तबीयत का भुकाव इस ओर हो जाय, तो प्रत्येक मनुष्य को 
अधिक से अधिक लाभ की प्राप्ति दो सकती है ! 

सब से अधिक हानिकर संगठन ( अधिक अथवा अन्य 
किसी प्रकार' का ) वह है जिसमें मनुष्य केबल अपने ही लिए 
काम करता है, केवल अपने ही ऊपर निर्भर रहता हैं और अपने 
ही लिए चीज़ों की व्यवस्था करता है । यदि सब लोग ऐसा ही 
करने लग जावें और यदि कोटुम्बिक-संघ भी न हो कि जिनमें 
लोग दूसरे के लिए काम करते हैं, तो में नहीं समझता कि लोग 

बत रह सकेंगे । 

तथापि, लोगों में दूसरों की भलाई की यह उत्कट अभिलाषा 
नहीं है । इसके प्रतिकूल, हर एक आदमी दूसरों को नुक्तसान 
पहुँचा कर भी अपनी भलाई के लिए प्रयत्न करता रहता है | परंतु 
यह व्यवस्था इतनी हानिकर है कि लोग इस संग्राम में बहत शीघ्र 
निबल पड़ जाते हैं। ओर तब स्वभावतः एक मनुष्य दूसरों पर 


धजुज साम्यदांल 


अपना अधिकार जमा लेता है और उन्हें इस बात के लिए विवश 
करता है कि वे उसकी. सेवा करें | - इसका परिणाम यह होता है 
ईके अहित-कर व्यक्तिगत परिश्रम के बदले जिससे कोई फायदा 
नहीं होता सब मनुष्य अधिक लाभ-प्रद काम करने लग जाते हैं. , 

परन्तु लोगों के इस प्रकार के संघटनों में विषमत”' आर 
अत्याचार ही दिखलाई पड़ते दे । और इसलिए लोग समानता 
स्थापित करने ( जैसे सहयोग-समितियां और साम्यवादी सभाओं 
आदि को स्थापना करना इत्यादि ) ओर मनुष्यों को स्वतन्त्रता 
६ जैसे राजनेतिक अधिकार आदि ) दिलाने के लिए प्रयह्न कर 
रहे हैं । समानता स्थापित करने का परिणाम हमेशा यह होता है 
परिश्रम करनेवालों को द्वानि पहुँचती है । परिश्रम के फल का 
समान-विभाग करने के लिए अच्छ से अच्छा काम करने वाला 
श्रम-जीवो ख़राब से खराब श्रम-जीबी के बराबर कर दिया जात! 
है । इस्तेमाल की चीजे इस प्रकार विभाजित की जाती हैं कि 
किसी भी मनुष्य को दूसरे से अधिक अथवा अच्छी चीजें न 
मिल सके. जैसा कि ज़मीन के बटवारे में किया जाता है; और 
यही कारण है कि जमीन बहुत छोटे-छोटे टुकड़ों में बंठती जा रही 
है, जिससे सर्व-साधारण को हानि पहुँच रही है । राज-+विक 
अधिकारों के द्वारा अत्याचारों से मुक्ति पाने के प्रयन्न से लोगों 
में ओर भी अधिक जोश ओर द्वेष-भाव फेलता है । इस प्रकार 
लोगों में समानता स्थापित करने और अत्याचारों से लोगों की 
मुक्ति करने के प्रयत्न किये जा रहे हैं, यद्यपि उनमें अभी तक कोई 
भी सफलता प्राप्त नहीं हुई है | किन्तु एक-तन्त्र-क्द ( किसी एक 
मनुष्य का अधिक से अधिक मनुष्यों को अपनी अधीनता में बनाए, 
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रखने की प्रथा ) दिन पर दिन बढ़ती ही जाती है । जितना ही 
व्रधिक परिश्रम का केन्द्रीकरण (()७॥४७॥2%8007) होता जायगा 
उतना ही ज्यधिक लाभ होगा, परन्तु असमानता भी उतनी ही 
अधिक इढ़ता और भयंकरता धारण करती जाती है । 

तो फिर ऐसी दशा में होना क्‍या चाहिए ? व्यक्तिगत परिश्रम 
से कोई लाभ नहीं; सामूहिक परिश्रम अधिक लाभग्रद है, परन्तु 
असमानता और अत्याचार बड़ी ही भयंकर वस्तु हैं । 


साम्यवादी लोग संसार की सारी संपत्ति (पूंजी) को समस्त 
राष्ट्र अथोत्‌ मानव-समाज की संपत्ति बला कर इस असमानतां 
और अत्याचार को मिटाना चाहते हैं, जिससे केन्द्रीभूत श्रम-जीवी 
समाज स्वयं मानव समाज बन जायगा । परन्तु पहिले तो केवल 
मनुष्य-ससाज ही नहीं किन्तु संघार के सारे राष्ट्र भी अभी इसकी 
जआ्यावश्यकता को खीकार नहीं करते, और जब तक वे इसे स्वीकार 
न करेंगे तव वक इस ग्रथा को सारा मनुष्य-समाज स्वीकार नहीं 
कर सकता । दूसरे उन लोगों में, जिनमें प्रत्येक मनुष्य केवल 
अपने ही व्यक्तिगत खार्थ के लिए प्रयत्न करता रहता है ऐसे 
मनुष्यों का मिलना असंभव होगा जो अपनी शक्ति का अनुचित 
लाभ उठाए बिना तिःखाथे भाव से मंनुष्य-सम्राज की संपत्ति का 
खचित प्रबन्ध कर सकें--ऐसे लोग, जो फिर से संसार में अस- ' 
मानता ओर अत्याचार के जन्म-दाता न बन जाय॑ । 

इसलिए, मानव-समाज के सामने एक विकट समस्या उपस्थित 
हो जाती है--श्ह कि या तो परिश्रम के केन्द्री-करण से आवि- 
मूंत इस अपग्रगति का वह परित्याग कर दे--समानता का भंग 
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करने अथवा अत्याचारों को होने देने की अपेक्ता पीछे हट 
जाय--या साहस के साथ यह बात स्वीकार कर ले कि 
असमानता ओर अत्याचार अवश्य रहेंगे। जब लकड़ी काटी 
जायगी तो इधर-उघर खपाचें ज़रूर फेलेंगी, ऐसे लोग तो हमेंशा 
शहेंगे जो दूसरों का शिकार बने रहें, और आपस में लड़ते 
मगड़ते रहना तो मानव-समाज का धर्म है। इस विचार को 
थोड़े से लोग मानते भी हैं और उसका समर्थन भी करते हैं । 
परन्तु इसीके साथ-साथ, जिन लोगों की संपत्ति छीन ली गई है, 
जिनके ऊपर अत्याचार किये गए हैं ओर जो लोग इस प्रथा के 
विरोधी ओर उससे द्वष रखनेवाले हैं, वे ओर भी अधिक इसका 
(विरोध करते रहेंगे, चीखते ओर चिल्लाते रहेंगे ओर इंसा-मसीह, 
सत्य एवं धमे के नाम पर उस आदशे की नफ्रत के नारे बुलन्द करते 
रहेंगे, जिसको कि हमारे समाज ने हकिसाना ढंगपर स्वीकार किया है । 

परन्तु यह बात एक बच्चे की भी समर में आ सकती है 
इके, यदि हर एक आदमी ऐसे काम करने लग जाय जो सबं- 
साधारण के लिए हितकारी हैं, और इसलिए उसके भोजन वस्मादि 
'की भी उसी अकार व्यवस्था की जाय मानों वह इतने बड़े कुटुंत 
का एक व्यक्ति हो अथोन्‌ उसे भी अन्य लोगों फी तरह भोजन 
ओर व्बादि दिये जायं, तो इससे सब लोगों को अधिक से अधिक 
' लाभ पहुँच सकता है | लेकिन चूंकि समाज के अन्दर ऐसा रिवाज 
नहीं है, चूंकि मनुष्य की आत्मा में प्रविष्ट होकर उसका अपने 
वश में करना असम्भव है, ओर चूंकि हर एक आदमी को इसके 
एलिए राज़ी करना भी असंभव है अथवा इसमें बहुत समय लगेगा, 
इसलिए केवल एक मार्ग शेष रह जाता है। यह कि अधिकांश 
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जोगों का थोड़े से मनुष्यों की आधीनता में रखे जाने के परिणामः 
धबरूप, परिश्रम के केन्‍्द्री-करण में. सहायता की जाय, और इसीः 
के साथ-साथ जिन लोगों की संपत्ति हरण कर ली गईं है उनसेः 
उस असमानता को छिपाया जाय, जो उनमें और घन-घान्य संपन्न 
भ्नुष्यों में है उनके हमलों को बचाया जाय और पीड़ितों की: 
सहायता की जाय तथा उन्हें दान दिया जाय | यह बाव हा रहीः 
है; परन्पु पू'ज़ीवाद दिन पर दिन बढ़ता ही जाता है, और अस- 
मानता एवं अत्याचारों की भयंकरता भी बढ़ती ही जाती है । 
इसीके सांथ-साथ लोगों में जाग्नति भी बड़ी तेज़ी के साथ होती 
जा रही है ओर इस असमानता तथा अत्याचारों की निष्ठुरता 
अथवा .क्ररता की बात लोगों पर ( पीड़ितों ओर पीड़कों दोनों पर ) 
गधिकाधिक स्पष्ट होती जा रही है | 

इस सम्बन्ध में आगे कोई और उन्नति अथवा सुधार करना 
असम्भव है। इसलिए जो लोग सोचते कम हैं, जो किसी बात 
के तकयुक्त परिणाम को नहीं देखते, वे इसके लिए कल्पित उपाय 
बतलाया करते हैं। वे कहते हे-लोगों में इस शिक्षों का प्रचार 
किया जाय कि अधिकाधिक लाभ के लिए लोगों का परस्पर 
मिल-जुल कर रहना अत्यावश्यक है। पर यह बात तो बिल्कुल 
वाहियात है । यदि लोगों का उद्द श्य अधिक से अधिक लाभ की 
प्राप्ति करना है, तो इस राजकीय संगठन में मनुष्य अपने लिए: 
इस लाभ ओर सुविधा की प्राप्ति अवश्य करेंगे । इसलिए ऐसे 
प्रयत्नों का परिणाम सिवा बातों के ओर कुछ भी नहीं होता । 

समाज का ऐसा संगठन, जिससे सर्व-साधारण को लाभ 
पहुँच सकता .है, उस समय तक नहीं हो- सकता ज़ब तक कि 
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प्रत्येक मनुष्य का लक्ष्य लाभ अथवा पार्थिव कल्याण रहेगा; सववे- 
साधारण के लिए लाभकारी संगठन तो तभी हो सकता है जब 
समस्त मनुष्य-समाज का लक्ष्य वह कल्याण हो जिसका इस 
सांसारिक सुख-समृद्धि से कोई सम्बन्ध नहीं है--जब प्रत्येक 
मनुष्य अपने हृदय से यह कहने लग जावेगा--“'निधनों का ही 
जीवन सुख-मय और धन्य है; वही लोग सच्चे सुखी और 
भाग्यवान है जो रोते हैं, जो सताए जाते हैं ।” केवल उसी 
समय जब प्रत्येक मनुष्य पाथिव (भौतिक) कल्याण का नहीं बरन्‌ 
आध्यात्मिक कल्याण ( सुख ) का अन्वेषक होगा जो एक मात्र 
त्याग से ही प्राप्त हो सकता है ओर जिसे सत्य प्रमाणित करने 
का साधन भी त्याग ही है--क्रेवल उसी समय सारे मनुष्य- 
“समाज का अधिक से अधिक कल्याण हो सकता है । 
एक इसी साधारण उदाहरण को के लीजिए । लोग साथ 
साथ रहते हैं। यदि वे लोग॑ बराबर सफ़ाई बनाये रहें, अपने 
इद-गिद सफाई रखें ओर अपनी तमाम चीज़ों को साफ़ सुथरा 
रखें, तो सावजनिक सक़ाई के लिए प्रत्येक मनुष्य को बहुत 
थोड़ा परिश्रम करना पड़ेगा । परन्तु प्रत्येक मनुष्य अपनी चीज़ों 
आर अपनी जगह की सफाई बनाए रखने का आदी बना रहता 
है; तो फिर जो मनुष्य सारी जगह साफ रखना चाहता है, उसे क्या 
करना चाहिए १- उसे सब लोगों के लिएं काम करना पड़ेगा, 
गद-गुबार से अपना शरीर मैला करना पड़ेगा । यदि वह ऐसा 
न करेगा, केवल अपने ही लिए काम करेगा, _तो उसे अपने 
उद्द श्य की प्राप्ति न हो सकेगी । इसमें सन्देह नहीं कि दूसरों को 
हुक्म देना आसान है; परन्तु कोई भी मनुष्य ऐसा नहीं है जो 


'खामाजिक कुरीतियाँ १६७ 


इस प्रकार लोगों को हुक्म दे सकें । इसलिए केवल एक ही मार्ग 
शेत्र रह जाता है---प्रत्येक मनुष्य का दूसरों के लिए काम करना। 

वास्तव में एक ऐसे संसार के अन्दर, जहां सब लोग स्वाथ- 
मय जीवन व्यतीत कर रहे हैं, दूसरों के लिए जीवित रहने 
लगना किडिचत्‌ असम्भव है; मनुष्य को तो पूरे तौर पर आत्म- 
विस्मरण कर देना होगा । यही बात है जिसका महात्मा मसीह 
की उपदेश-चन्द्रिका से प्रकाशित हृदय अगिलाषी है । 


र्न- न $ 8 हब 
क्या कारण है कि इस प्रथ्बीतल के ऊपर स्थापित इंश्वरी 


साम्राज्य न तो वर्तमान राजकीय बल-प्रयोग के द्वारा ही प्राप्त 
किया जा सकता है, न क्रान्ति अथवा राजकीय साम्यवाद के 
द्वारा और न उन- उपायों द्वारा ही उसकी प्राप्ति हो सकती है, 
जो इंसु-धर्मोनुयायी साम्यवादियों की ओर से बतलाए गये है-- 
अथोत्‌ प्रचार-का्य यथा लोगों में क्रमशः इस भावना की वृद्धि 
कि सेवा भाव से लाभ की प्राप्ति होगी ? 

जब तक मनुष्य का लक्ष्य अपने व्यक्तिगत जीवन की भलाई 
रहेगा, तब्र तक कोई भी मनुष्य अपना मुनासिब हिस्सा मिल 
जाने पर भी अपनी भलाई के लिए किये जानेवाले प्रयत्नों से 
अपने आपको रोक नहीं सकता--वह उस समय भी अपने आप 
को नहीं रोक सकता जब लोगों की ओर से ऐसी मांगें पेश की 
' गई हों जिनमें स्ब-साधारण की ,भलाई है | इसका कारण एक 
तो यह है कि इन मांगों में पूण न्याय की बात का पाना असम्भव 
है--लोग हमेशा अपनी मांगों को बढ़ा कर पेश किया करते हैं । 
दूसरे, . यदि न्याय-पूर्ण मांग का पैमाना मिलना सम्भव भी 
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हो, तो भी मनुष्य उन बातों की मांग पेश नहीं कर सकता 
जो केवल न्याय-पू्ण हैं। क्योंकि यह कभी उन्हें पा न 
सकेगा वरन्‌ हमेशा उनसे कम ही पावेगा । चूंकि उसके इर्द-गिर्द 
रहनेवाले मनुष्यों की मांगों का नियंत्रण न्याय से नहीं वरन्‌ 
व्यक्तिगत लाभ ( जाती फ़ायदा से होता है, इसलिए यह बात 
स्पष्ट है कि वस्तुत: प्रत्येक मनुष्य की आवश्यकताओं की भराप्ति 
अपनी नन्‍्यायोचित मांग पेश करने की अपेक्षा प्रति-स्पधों एवं 
अपने व्यक्ति-गत उद्योग से ही हो सकती है (जैसा कि आज कल 
हो रहा है ) | 

जब तक लोग अपनी व्यक्ति-गत भलाइ के लिए ही प्रयत्न करते 
रहेंगे, तब तक न्याय की प्राप्ति के लिए ऐसे लोगों की आवश्यकता है जो 
सांसारिक वस्तुओं कां उचित परिमोण निश्चित कर सकने में समर्थ 
हों, जो न्‍्यायानुसार प्रत्येक मनुष्य के हिस्से में पड़नी चाहिए । 
ऐसे लोगों की भी आवश्यकता है जिनके हाथ में शक्ति हो, और 
वे उन आदमियों को रोक सकें जो अपने युनासिब हिस्से से 
ज्यादा का उपभोग कर रहे हैं । ऐसे आदमी हैं ओर हमेशा से 
रहे हैं जिन्होंने इन दोनों बातों का बीड़ा उठा लिया है । वे हमारे 
शासक लोग हैं । परन्तु इस समय तक एक-तंत्र अथवा भ्रजा-तंत्र 
राज्यों में से किसी भी राज्य में ऐसे लोग नहीं पाये गये हैं जिन्होंने 
सांसारिक वस्तुओं की मर्यादा निश्चित करने में तथा लोगों में 
उसका उचित वितरण करने में अपने अधिकारं का अनुचित 
प्रयोग कर के एवं अपने तथा अपने सहायकों के हित के लिए 
इस मयोदा का उल्लंघन कर के उस काम को सत्यानाश न कर दिया 
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हो जो डनके सिपुर्द झिया गया था ब्नेर जिसके करने का उन्होंने बीड| 
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डठाया था। इसलिए इस उपाय॑ को तो सब लोगों ने असंतोष- 
जनक स्वीकार कर लिया है। अब कुछ लोगों का कहना है कि. 
इन सरकारों का अन्त कर के उनके स्थान में दूसरे प्रकार की सर- 
कारें स्थापित करना आंवश्यक है । इन नई सरकारों का मुख्य काम 
है हमारे आथिक मामलों का मिरीक्षण करना | वे इस बात को 
स्वीकार करें कि संसार की सारी सम्पत्ति ( पूंजी ) ओर जमीन 
जनता की सम्मिलित सम्पत्ति है। वे लोगों के परिश्रम की व्यवस्था 
करें और उनके परिश्रम के अनुसार--( अथवा, जैसा कि कुछ 
लोगों का कहना है, उनकी आवश्यकतानुसार ) लोगों में सांसा- 
रिक सुखसमृद्धि को वस्तुओं का वितरण करें । 

इस प्रकार के संगठन के लिए अब तक जितने प्रयत्न किये 
गये हैं, वे सब निष्फल रहे । परन्तु इस प्रकार के प्रयोगों के बिना 
भी यह निश्चय के साथ कहा जा सकता है कि जो लोग अपनी 
व्यक्तिगत भलाई के लिए ही प्रयन्न करते रहते हैं, उनसे ऐसे 
संगठन के उद श्य की सिद्धि नहीं हो सकती । क्योंकि वे लोग-- 
उनमें से अधिकतर लोग-जों अथ-सम्बन्धी मामलों की देख-रेख 
करेंगे, ऐसे ही आदमी होंगे, जो अपनी व्यक्तिगत भलाई के लिए 
ही व्यग्न रहते हैं ओर उसीके लिए प्रयत्न करते रहते हैं । उन्हें 
काम भी ऐसे ही आदमियों से रहेगा, जो उनके समान होंगे | इस- 
लिए नवीन आधिक व्यवस्था का संगठन करने और उसे क़ायम 
रखने में वे अवश्यमेव उसी प्रकार अपने स्वार्थ की सिद्धि करेंगे 
जिस प्रकार उनसे पहिले वाले प्रबन्धक ओर शासक लोग करते 
थे, ओर इस प्रकार जो काम उनके सिपुर्द किया गया था, उसके: 
मतलब को भी ख़ब्त कर देंगे । द 
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कुछ लोग कहेंगे---“इसके लिए ऐसे आदमियों को ढूँढ़ी जो 
बुद्धिमान ओर शुद्ध अन्तःकरण के हों।” परन्तु सिवाय बुद्धिमान 
एवं शुद्ध अन्तःकरण वाले मनुष्यों के अन्य कोई भी मनुष्य बुद्धि- 
मान ओर शुद्ध अन्तःकरण वाले मनुष्यों को नहीं ढूँढ सकता । 
ओर यदि सभी मनुष्य बुद्धिमान' ओर पवित्र होते तो किसी संग- 
ठन की कोई आवश्यकता ही नहीं थी; इसलिए क्रान्तिकारी साम्य- 
बादियों की ओर से जो कुछ भी कहा जाता है वह अव्यवहाय्ये 
ओर असम्भव है, यह बात सब लोगों की, ओर स्वयं उनकी भी 
समझ में आ जाती है। यही कारण है कि यह्‌ बात अब बहुत 
पुरानी हो गई है ओर उसमें अब तक न कोई सफलता प्राप्त हुई 
है ओर न उसके प्राप्त होने की कोई आशा रह गई है । 


अब हम तीसरे, इंसाई साम्यवादियों के उपदेश को लेते हैं 
जिसका तात्पयय यह है कि लोगों के अन्तःकरण पर प्रभाव डालने 
वाजी बातों का प्रचार किया जाय । लेकिन जेसा कि बिल्कुल 
स्पष्ट है. इस उपदेश के अनुसार काये करने से तभी सफलता 
मित्र सकती है, ज+ सब साफ तौर से हिल मिल कर परिश्रम 
करने के लाभ को समम लेंगे, ओर जिस समय यह जागृति सब 
लोगों में समान रूप से फैल जायगी | लेकिन चूँकि यह्‌ बात 
बिस्कुन्ञ स्पष्ट है कि इनमें से कोई भी बात नहीं हो सकती, इस- 
लिए वह आर्थिक संगठन सफल्न नहीं हो सकता । जिसका निर्मोण 
प्रतित्र्धा एवं जीवन संत्रष के ऊपर नहीं वरन सावजनिक हित 
की दृष्टि से किया गया हो । 


इसलिए जब तक मनुष्य का लक्ष्य ख्वाथ ("अपनी व्यक्तिगतः 
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भलाई ) रहेगा, तब तक वतमान संगठन से अच्छा कोई भी 
संगठन नहीं हो सकता । 

इसाइ-साम्यवाद का उपदेश करने वाले यह ग़लती करते हैं 
कि थे अपने धमग्रन्थ से सावजनिक भलाइ सम्बन्धी वही नतीजा 
निकालते हैं जो वास्तव में इंजील का लक्ष्य नहीं है, बल्कि इसके 
प्राप्त करने के साधनों के सही होने की सिफ्र एक तस्दीक़ ही है | 
'इंजील ( बाइब्िल ) में यह बतलाया गया है कि जीवन का माग 
क्या है ओर होता यह है कि इसी माग के ऊपर चलने से मनुष्य 
को अनायास ऐहिक सुख-समृद्धि की प्राप्ति भी हो जाती है। 
प्राप्ति जरूर हो जाती है, परन्तु बाइबल का लक्ष्य केवल यही नहीं 
है । यदि इंजील की शिक्षा का उद्देश्य केवल ऐहिक सुख-समद्धि ही 
होता तो इसकी प्राप्ति भी न हो सकती । 


उसका लक्ष्य इससे कददीं बड़ा ओर ऊँचे दर्ज का है। इस 
शिक्षा का लक्ष्य पाथिव सुख-समृद्धि नहीं किन्तु आत्मा, अथोत्‌ 
शरीरसथ इंश्वरी तत्व का मोक्ष है। इस मोक्ष की प्राप्ति खाथमय 
'वैयक्तिक जीवन का, ओर इसलिए सांसारिक सुख-सम्ृद्धि का भी 
त्याग कर के और अपने पड़ोसियों के सुख-सम्रद्धि तथा भलाई के 
'लिए प्रयत्न करमे--उनके साथ प्रेम करने से ही हो सकती ” । 
'और केवल इसी प्रकार के उद्योग से मनुष्यों को सब से बड़े और 
उत्तम सुख--प्रथ्वी-तल पर इश्वर के साम्राज्य की-प्राप्ति हो 
सकती है । 


अपने व्यक्तिगत सुख-समृद्धि के लिए प्रयत्न करते रहने से 
न तो व्यक्तिगत सुख की प्राप्ति हो सकती है ओर न सावजनिक 
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सुख की । आत्म-विस्मरण कर देने ( अपने आपको अला देने ) 
ओर अपनी समस्त स्वार्थमयी भ्रवृत्तियों का त्याग कर देने से हो 
व्यक्तिगत तथा सावेजनिक दोनों प्रकार के सुख-सम्रद्धि की ग्राम 
हो सकतो है । 
9८ ह »< >< 

सिद्धान्त-रूप में, मानव-समाज का संगठन तीन प्रकार से 
हो सकता है। प्रथम तो यह कि संसार के सर्वोत्कृष्ठ मनुष्य 
लागों के लिए ऐसे कानून की व्यवस्था करें जिससे मनुष्य-- 
समाज का अधिकाधिक कल्याण होने की सम्भावना है, 
ओर अधिकारी लोग इस क़ानून का पालन करने के लिए सब 
लोगों को मजबूर करें | इसकी परीक्षा हो चुकी है; परन्तु इसका 
'परिणाम यह हुआ है कि अधिकारियों ने, उन लोगों ने जिनके 
हाथ में इस क़ानून के पालन कराने का काम दिया गया था, अपने 
अधिकार का दुरुपयोग किया ओर इस क़ानून को तोड़ा । केबल 
उन्होंने ही नहीं वरन उनके सहायकों ओर सहकारियों तक ने, 
जो अच्छी तादाद में हैं, उसका मनमाना दुरुपयोग किया। 
इसके बाद एक दूसरी आयोजना सामने आई-जिसका भाव यहू 
है कि अधिकारियों की कोई आवश्यकता नहीं है। बल्कि यदि 
प्रत्येक मनुष्य अपनी व्यक्तिगत भलाई को ही लक्ष्य मान कर कार्य 
करे तो न्‍्यायानुसार काय हो सकता है | परन्तु इसे भी सफलता 
नहीं मिलती । इसके कारण दो हैं; एक तो यह कि सत्ता का 
अन्त नहीं हुआ, ओर दूसरे यह कि लोगों का खयाल है कि 
इसका अन्त किया भी नहीं जा सकता, क्योंकि अत्याचार बराबर 
होते ही रहेंगे। इसका कारण यह है कि सरकार डाकुओं को 
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पकड़ने में अपने अधिकार का प्रयोग करेने से इन्कार कर देगी 
ओर डाकू लोग भी अपने काम से बाज न आवेंगे। जब तक 
अधिकारी बने रहेंगे तब्र तक सुख-समृृद्धि के लिए संग्राम करने 
वाले मनुष्यों की दशा में असमानता बनी ही रहेगी । केवल इस- 
लिए नहीं कि कुछ लोग दूसरों की अपेक्ता अधिक बलवान हैं, 
'किन्तु इसलिए भी कि लोग इस संग्राम में अधिकारी वर्ग से सहा- 
यता लेते रहेंगे | दूसरे, अपने व्यक्तिगत लाभ के लिए किये जाने 
बाले इस निरन्तर संग्राम में किसी सनुष्य का थोड़ा सा भी लाभ 
उसे कई गुना लाभ पहुँचा देता है ओर इसलिए असमानता का 
उत्पन्न हो जाना ओर उसका बढ़ जाना अनिवाय हो जाता है । 
एक तीसरा विचार फिर भी शेष रह जाता है, यह कि लोग यह 
समझ जाये कि दूसरों की भलाई के लिए जोबित रहना अ्रत्यंत 
लाभदायक॑ है, ओर वे सब इसी के अनुसार काय करने में लग 
जाये । इसाई-मज़हब भी इसी बात की शिक्षा देता है। प्रथम तो 
इस विचार को कार्य-रूप में परिणत करने में किसी प्रकार की कोई 
बाहरी रुकावट नहीं पड़ सकती । चाहें सरकार के घास पूँजी आदि 
ओर सम्पूण ब्तमान संगठन हो अथवा न हो, लोगों के विचार 
में क्रान्ति हो जाने से इस उद्द श्य की सिद्धि अवश्य हो जायगी। 
दूसरे इस काय को आरम्म करने के लिए किसी मनुष्य को किसी 
समय विशेष की भी आवश्यकता नहीं है, क्योंकि प्रत्येक ऐसा 
मनुष्य, जिसके जीवन-सम्बन्धी विचारों में यह परिवर्तन हो गया 
है ओर जिसने अपना सारा जीवन दूसरों की भलाई के लिए ही 
अपण कर दिया है, आरम्भ से ही इस लोक-हित के कामों. में 
सहायता करने लग जाता है। और तीसरे जिस समय से हमको 
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मनुष्य-जीवन के सम्बन्ध में कुछ भी मालूम हुआ है उसी समय 
से यह बात होती चली आती है | 
>८ >८ 9८ >< 

साम्य-वादियों का कहना है-- इस संस्क्रत्ति (((/०॥४०७४७ ) 
ओर सम्यता ( 0शां॥8४४०॥ ) की वस्तुओं का उपभोग करने- 
वाले हम लोगों के लिए यह आवश्यक नहीं है कि हम इन के 
उपभोग से वव््चित कर दिये जाय॑ ओर अपने जीवन को एक 
जन-साधारण के जीवन जैंसा बना लें! परन्तु जो लॉंग इस समय 
पार्थिव सुख के साधनों से वव्म्चित कर दिये गये हैं, उन्हें उठा 
कर हमारे बराबर कर दिया जाय ओर इस संस्क्ृति एवं सभ्यता 
से प्राप्त होनेबाले सुखोपभोग की सामग्री में उन्हें हिस्सेदार बना 
दिया जाय। इस काम को पूरा करने का साधन विज्ञान (5067०९) 
है। विज्ञान हमें इस बात की शिक्षा देता है कि हम प्रकृति को अपने 
वश में कैसे कर सकते हैं; इससे प्रकृति की उत्पादन-शक्ति एक 
अनिश्चित सीमा तक बढ़ाई जा सकती है; विद्युत्‌ शक्ति के द्वारा वह 
जलं-प्रषात, नदियों ओर प्रबल वायु के मोंकों आदि को काम में 
ला सकता है। सूर्य अपना काम करेगा ही । इसलिए प्रत्येक 
मनुष्य के लिए हर एक वस्तु की इफ़रात रहेगी | इस समय केवल 
थोड़े से मनुष्य, जिनके हाथ में शक्ति है, सभ्यता की इन बरकतों 
से फ़ायदा उठाते हैं; जब कि बाक़ोी आदमी उनसे सवेथा वाब्न्चत 
रहते हैं । इस भलाई का क्षेत्र और भी विस्तृत बनाइये, और तब 
वह सब लोगों के लिए पर्याप्र हो जायगी ।” परन्तु असल बात 
तो यह है कि जिन लोगों के हाथ में शक्ति है, वे बहुत समय से 
केवज़ उन्हीं वस्तुओं का उपभोग करते नहीं चले आते हैं. जिनकी 
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उन्हें आवश्यकता है, बरन्‌ उन वस्तुओं का भी कि जिनकी उन्हें 
कोई जरूरत नहीं है। वे जो ऋछ भी पाते हैं चट कर जाते हैं । 
इस कारण सुखोपभोग के पदार्थों की मात्रा कितनी ही क्‍यों न 
बढ़ जाय, लागों के लिए कितनी ही सुविधाएं क्‍यों न कर दी जाय॑, 
जो लोग सब के ऊपर हैं--अधिकारी-बग--वे उन सारी वस्तुओं 
को अपने अधिकार सें कर लेंगे । 


कोई भी मनुष्य आवश्यक वस्तुओं का एक निश्चित मात्रा 
से अधिक उपयोग नहीं कर सकता, पर विलासिता की वस्तुओं 
की कोई सीमा नहीं है। हज़ारों लाखों मन रोटी घोड़ों और 
कुत्तों को खिला दी जा सकती है; करोड़ों एकड़ ज़मीन में पार्क 
ओर टेनिस लॉन इत्यदि बनाए जा सकते हैं, जैसा कि इस समय 
हो रहा है | इसलिए उत्पादन-शक्ति तथा धन की वृद्धि से निम्न- 
श्रेणी के लोगों के खुख-समृद्धि में एक अणु-मात्र भी वृद्धि उस 
समय तक नहीं हा सकती जब तक कि उच्च श्रेणी के लोगों के 
हाथ में शक्ति है, ओर बचे हुए धन को विलासिता की वस्तुओं में 
व्यय करने की उनमें इच्छा है । इसके विपरीत, उत्पादन-शक्ति. 
की बृद्धि से, तो प्राकृतिक शक्तियों के ऊपर अधिकार पा जाने के 
कारण घउच्च-ओश्रेणी के लोगों को, जिनके हाथ में अधिकार 
या शक्ति है, ओर भी अधिक शक्ति की प्राप्ति होती है---जिसके 
द्वारा वे इन निम्न-श्र णो के श्रम-जीवियों के ऊपर अपना अधिकार 
बनाए रख सके । 


ओर जब इन निम्न-श्रेणी के श्रम-जीवियों की ओर से अमीर 
अआादमिमों के साथ हिस्सा बंटाने का प्रयत्न किया जाता है---जिस 
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समय क्रान्तिकारी आन्दोलन और हड़ताल किये जाते हैं---उस 
समय लड़ाई-कंगड़ा उठ खड़ा होता है जिसमें धन का व्यथ् व्यय 
होता है | लड़नेवांले लोग कहते हे---“यदि मुझे नहीं मिलता है 
तो ओर किसी को क्‍यों मिले १” 

प्रकृति के ऊपर विजय प्राप्त करने ओर सांसारिक संपत्ति को 
इतनी अधिक मात्रा में उत्पन्न करन का प्रयत्न, जिससे संसार में 
इसकी कहीं पर भी कमी न रह जावे ओर सब जगह काफ़ी इफ़- 
रात हो जावे, ताकि प्रत्येक मनुष्य को अपना-अपना हिस्सा मिल 
सके, ऐसा ही मूखता-पू्ण है जेसा कि एक खुले मकान को गर्म करनेः 
के लिए चूल्हा जलाना है | आप आग को चाहे जितना ही बढ़ावें,. 
ठंडी हवा गम हो कर ऊपर छठेगी ओर नई ठंडी हवा आ कर फिर 
' फौरन उसकी जगह ले लेगी; ओर इस प्रकार उस मकान में सब 
जगह बरावर गर्मी नहीं पहुँच सकेगी । जब तक ठंडी हवा आती 
ओर गसे हवा बाहर जाती रहेगी तत्र तक ऐसा ही रहेगा । 

अब तक जिन तीन उपायों का आविष्कार हुआ है. उनके 
सम्बन्ध में यह कहना कठिन है कि इनमें से सब से अधिक 
मूखता-पूण कौन सा है--क्योंकि वे सभी एक से मूखता-पूर्ण है । 

इनमें से पहिला उपाय, जिसके आविष्कता क्रांतिबादी लोग हें, 
यह है कि उच्च-ओेणी वाछे मनुष्य-समाज को मिटा दिया जाय 
जो सारे का सारा धन चट कर जाता है। यह उपाय वैसा हा 
है, जेसा किसी आदमी का इस खयाल से कि जब चिमनी' 
न होगी तो गर्मी बाहर न निकलेगी किसी चिमनी को: 
तोड़ने लग जाना जिससे गर्मी बाहर निकल*रही हो । लेकिन. 

सर 
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अगर गर्मी करा रुख ओर रफ्तार वही है तो जो सूराख उस 
चिसनी की जगह पर रह गया है उससे भी गर्मी उसी तरह निक- 
लती रहेगी जिस तरह कि चिमनी से निलकृती थी । उसी प्रकार 
जब तक शासनाधिकार बना रहेगा तब तक घन भी उन्हीं लोगों 
के पास जाता रहेगां जिनके हाथ में शासनाधिकार रहेगा । 

दूसरा उपाय, जिसको इस समय विलूहेम केसर कास में 
लाने जा रहे हैं, यह है कि वतंमान व्यवस्था में किसी प्रकार का 
कोई परिवरततेन न किया जाय बल्कि उच्च श्रेणी वालों से, जिनके 
हाथ में धन ओर शक्ति है, इस धन का एक थोड़ा सा अंश ले 
लिया जाय और उसे दरिद्रता के इस अथाह गहरे गढ़े में फेंक 
दिया जाय | (वह भूखों मरनेबाल इंन दुःखी गरीबों में बांट दिया 
जाय । ) यह ऐसा ही है जेसा कि उस चिमनी के सिरे पर, जिसमें ' 
से हो कर गर्मी निकल रही है, पंखे लगा कर नीचे की ओर 
वापस लाने के इरादे से निकलती हुईं गर्मी को पंखों की मदद से 
नीचे उतारने की कोशिश करना है। यह एक ऐसा काम हैं, जो 
साफ़ तोर पर कठिन ओर बेकार है, क्‍योंकि जिस समय गर्मी 
नीचे की ओर से ऊपर को चढ़ती है, उस समय चाहे जितना भी 
कोई उसे नीचें उतारने की कोशिश करे (और कोई मनुष्य ज्यादा 
नीचे गमे हवा को उतार भी नहीं सकता ) वह फिर फ़ौरन्‌ ऊपर 
की ओर चढ़ जायगी ओर सारी मेहनत बेकार हो जायगी । 

तीसरा और अन्तिम उपाय वह है, जिसकी शिक्षा इस समय 
विशेष रूप से अमेरिका में दी जाती है । इसका तात्पय यह है कि 
प्रतिस्पधापूण ओर वेयक्तिक जीवन के स्थान में साम्यवाद के 
सिद्धान्त का प्रचार किया जाय, ऐसे सिद्धान्त का ड्विसमें एसो- 
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'सियेशनों और को-आपरेशनों ( सहयोग समितियों ) के कायम 
करने की बात बतज़ाई गई है । 'डॉन' ओर 'निशनलिस्ट' नामक 
समाचार-पत्रों में इसको यों समझाया है कि वाचा ओर कमण 
सहयोग की शिक्षा दी जाय । क्योंकि प्रतिस्पर्धा, व्यक्तिवाद ओर 
लड़ाई-कंगढ़ से अधिकांधिक शक्ति ओर इसके परिणाम-स्वरूप 
शवन का क्षय हो रहा है। इसके बदले यदि इस सहयोग के सिद्धान्त 
के अनुसार प्रत्येक मनुष्य अपना सारा काम लोक-हिताथ ( सवे- 
साधारण के लिए ) करे ओर अन्त में सावजनिक सम्पत्ति में से 
अपना हिस्सा ले तो उससे प्रत्येक को कहीं अधिक लाभ पहुँच 
सकता है । यह सब बड़ा ही उत्तम है, परन्तु इसमें सब से बड़ी 
बुरा३ यह है कि प्रथम तो कोई भी मनुष्य यह नहीं जानता है कि 
'जब सब चीजें बराबर बांट दी जायंगी, उस समय प्रत्येक मनुष्य 
का दिस्सा क्‍या होगा | इसके अलावा, हर एक आदमी का हिस्सा, 
चाहे जो कुछ भी हो, जो लोग इस समय विलासितापूण और 
अमीराना ज़िन्दगी वधर करते हैं, उनके लिए वह अपयाप् 
६ नाकाफ़ी ) ही मालूम होगा | “सब लोग सुखी एवं सम्पन्न होंगे, 
और तुम भी बेसे ही सुखी ओर सम्पन्न होंगे जेसे कि दुसरे लोग ।”? 
-- परन्तु में बाक्नो आदमियों की तरह रहना नहीं चाहता, में 
_ अनसे अच्छी हालत में रहना चाहता हूँ । में हमेशा से दूसरों से 
अच्छी हालत में रहता आया हूँ और में ऐसे जीवन का आदी 
हो गया हूँ ।--ओर हें, सें तो सुद्दतों से सब लोगों से खराब 
डइालत में रहता आया हूँ, और अब में उसी तरह रहना चाहता 
हूँ जिस तरह दूसरे लोग रहते रहे हैं ।” यह उपाय सब से निद्ृष्ट 
उपाय है, क्योंकि इसमें यह समझने की भूल की गई है कि जब 
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कि सभी अच्छे जीवन की कोशिश कर रहें हैं कुछ लोगों से 
संयम की आशा की जा रही है । 

एक-मसात्र उपाय तो यह है कि लोगों पर उनके रूच्चे-हित 
की बात प्रकट कर दी जाय, ओर उन्हें यह दिखला दिया जाय 
कि धन एक बहुत बड़ी बरकत नहीं किन्तु लोगों को उनसे उनकीः 
सच्ची भलाई की बात छिपा कर, अपने हित से विमुख रखने- 
वाली वस्तु है। 

इसका केवल एक ही उपाय है और वह यह कि सांसारिक 
इच्छाओं रूपी छिद्र को बन्द कर दिया जाय । कंवल इसीसे 
ऊष्णुता का समान वितरण हो सकेगा । पेदावार को बढ़ाने का 
प्रय्ल करने ओर इस प्रकार सावजनिक सम्पत्ति की वृद्धि करने 
से सवसाधारण का कल्याण नहीं हो सकता । आग में कहीं घी 
डालने से आग बुमती है ९ 


“जन जातु काम: रामानमुफ्भोगेन शाम्यति । 
ह॒विषा कृष्ण वर्वत्मेव भूय एवामिवर्धते ” || 


अल क०क सज्क+मक->+क-)3॥००५०४००-+ 3० कक टन चवक, 


्ोथा अध् 
चाथा अच्याय 
अराजकता 


घ्यकराजक लोगों का यह कथन सम्पूर्णतया ठीक है-कि 
“६ धर्तमान व्यवस्था को नहीं मानना चाहिए, क्योंकि 
इस समय जैसी दुव्यवस्था और गड़बड़ी फैली हुईं है, अधिकारी- 
शर्म के न रहने पर उससे अधिक दुव्यवन्था और गड़बड़ी न 
होगी । उनका सिर्फ यह खयाल गलत है कि अराजकता की स्था- 
चना केवल हिंसामय क्रान्ति के द्वारा ही हो सकती है। अराज- 
कंता की स्थापना अवश्य होगी | किन्तु उसकी स्थापना केवल 
डसी समय हो सकेगी; जब इस राजकीय शक्ति द्वारा अपनी रक्ता 
न चाहने वाले आदमियों की संख्या बढ़ेगी, जब ऐसे लोगों की 
. असंख्या बढ़ेगी जिन्हें इस शक्ति को काम में लाते लज्जा माल्म होगी । 





“यह सारा पूंजी-पतियों का संगठन श्रम-जीवियों के हांथ में 
चला जायगा, और उस समय श्रम-जीवियों के ऊपर कोई भी 
अत्याचार न होंगे ओर कमाई का अनुचित ( विषम ) विभाग 
भी न होगा । 


“ज्ञेकिन सवाल यह है. कि उस समय काम की व्यवस्था 
कौन करेगा ? उनका शासन किसके हाथ में होगा १: 

“यह सब आप से आप होता रहेगा । श्रम;जीवी लोग खर्य॑ 
&छर एक बात का अबन्ध कर लेंगे। 
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: “लेकिन यह पूंजी-पतियों का संगठन केवल इसीलिए किया' 
गया था कि भ्रत्येक काम की व्यवस्था करने के लिए ऐसे व्यव- 
स्थापकों की आवश्यकता है जिनके हाथ में कुछ शक्ति हो । पर 
जहां शक्ति होगी वहां उसका दुरुपयोग भी होगा-वहा बात जिसके: 
मिटाने की तुम इस समय कोशिश कर रहे हो । 
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इस प्रश्न का कि, बिना सरकार के, ब्रिना अदालतों के और 
बिना सेना के काम केसे चलेगा, कोई उत्तर नहीं दिया जा सकता | 
क्योंकि यह प्रश्न ही ग़लत है। समस्या यह नहीं है कि आज-कल 
के आदश की अथवा किसी नवीन आदश की सरकार की स्थापनाः 
किस प्रकार की जा सकती है। न में और न हममें से कोई अन्य 
व्यक्ति इस प्रश्न का फेसला करने के लिए नियुक्त किया गया है । 

पर तो भी हमारे लिए इस प्रश्न का उत्तर देना अनिवाय है 
कि-मेरे सामने हमेशा खड़ी रहने बाली इस समस्या का मुक्ता- 
विला में किस प्रकार करूँगा ? क्‍या मुझे अपना अन्तःकरण उन 
कामों के हवाले कर देना चाहिए जो हमारे चारों ओर संसार में 
हो रहे हैं ? क्या मुझे इस बात की घोषणा कर देनी चाहिए कि 
में उस सरकार के कामों से सहमत हूँ, जो ग़लती करने वाले: 
आदमियों को फांसी पर लटकवा देती है, जो लोगों की कत्ल 
करने के लिए फोजें रखती और भेजती है, जो दुनियां की कौमों: 
को अफीस-रोरी तथा शराब-खोरी में डाल कर उनका सत्यानाश 
करती है ? अथवा मुझे अपने सारे काम अपनी अनन्‍्तरात्मा के 
आदेशों के अनुसार करने चाहिए ? अथौत्‌ क्‍या मुझे उस सरकार 


ञ्क 


थ ७ अशजकता 


के साथ किसी प्रकार का सहयोग करने से इन्कार कर देना चाहिए 
'जिसके सारे काम मेरी अन्तरात्मा के विरुद्ध होते हैं ? 

इस प्रकार मनुष्यों के दिमाग में क्रान्ति होने पर उसका परि- 
णाम क्या होगा? तब मौजूदा सरकारों के स्थान में केसी सरकार 
की स्थापना होगी-यह में कुछ नहीं जानता । इसलिए नहीं कि में 
उसे जानना ही नहीं चाहता, बल्कि इसलिए कि में उसे जान ही 
नहीं सकता । हां, में इतना जरूर जानता हूँ कि, यदि में विवेक 
ओर प्रेम अथवा विवेकशील प्रेम के उच्चादश पर, जो कि मुममें 
जन्म से ही विद्यमान है, चढलूँगा ओर अपने कामों को करता 
रहूँगा, तो इसका परिणाम बुरा न होगा। एक मधु-मत्तिका (शहद 
की मकखी ) अपनी अंतःप्रवृत्ति के अनुसार कार्य करने ओर मर- 
_मिटने के लिए अपने छत्ते के बाहर निकल कर अन्य मधु-सज्षि- 
काओं के साथ समूह-रूप से उड़ने को चली जाती है और उसका 
कोई बुरा परिणाम नहीं होता । ठीक इसी प्रकार मनुष्य को भी 

पनी अंतरात्मा के आदेश के अनुसार चलना चाहिए | परन्तु 

में यह फिर कहूँगा कि न में इसका फेसला करना चाहता हूँ ओर 
न कर ही सकता हूँ । 

यही महात्मा ईसा मसीह के उपदेशों की महत्ता और शक्ति 
है--यह नहीं कि ईसा इश्वर अथवा एक महापुरुष थे । किन्तु 
उनकी यह शिक्षा अखण्डनीय है। उनके उपदेश का महत्व इस 
बात में है कि उन्होंने इस विषय को शाश्रत (निरन्तर बने रहने वाले) 
सन्देह और अनुमान के साम्राज्य से निकाल कर निश्चय के सम- 
तल पर पहुँचा दिया है। “तू एक मनुष्य है, एक्र बुद्धिमान ओर 
दयाछु प्राणी है, ओर तू इस बात को जानता है क्रि ये गुण 


[का ॥ न १ ३27 
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सर्वोत्कृष्ट हैं। इसके अतिरिक्त तू यह भी जानता है ।कि आज 
अथवा कल किसी न किसी दिन तू मरेगा, तुझे इस संसार को 
छोड़ना होगा । यदि कहीं पर इश्वर है, तो तुके उसके सामने जाना 
होगा, और वह तुमसे तेरे कामों का लेखा ( हिसाब ) मांगेगा । 
यह पूछेगा कि तू ने उसकी आज्ञा ( क़ानून ) के अनुसार अथवा 
कम से कम, उन विशिष्ट गुणों के अनुसांर काय किया है या नहीं 
जो उसने तुममें उत्पन्न किये हैं। यदि कहीं इश्वर नहीं है, तो तू 
बुद्धि ( ॥१०७७)॥ ) ओर प्रेम (,0५० ) को मनुष्यों के स्वोत्कृष्ट 
गुण समझ ओर तब तू अपनी अन्य सारी वृत्तियों को उन्हीं के 
हवाले कर दे, उन्हें अपने पशु-सखभाव की दासी न बनने दें-उन्हें 
जीवन-सम्बन्धी वस्तुओं की चिन्ता की, दुःखादि के भय की ओर 
सांसारिक विपत्तियों की चेरी न बनने दे | 

जैसा कि में पहले कह चुका हूँ, प्रश्न यह नहीं है कि कौनसा 
समाज अधिक सरक्षित होगा, अधिक अच्छी दशा में होगा-वह 
जिसकी रक्षा शबत्न-बल को सहायता से बड़ी-बड़ी तापों बन्दू 
की सहायता से अथवा लोगों को फांसी का भय दिखला कर की 
जाती है, अथवा वह जिसकी रक्षा के लिए ऐसे कोई भी साधन 
नहीं हैं | परन्तु मनुष्य. के सामने केवल एक ही प्रश्न है ओर उस 
प्रश्न की उपक्ता करना उसके लिए असम्भव है, अथात्‌ यह कि- 
“क्या तू, जो एक बुद्धिमान ओर श्रेष्ठ प्राणी है, जो थोड़े से समय 
के लिए इस संसार में आया है ओर जिसका किसी भी समय 
नाश हो सकता है, भूल ( गलती ) करने वाले आदमियों अथवा 
किसी भिन्न जाति, कुटुम्ब अथवा सम्प्रदाय के मनुष्यों की हत्या 
में भाग लेना पसन्द करेगा? क्या तू समस्त असभ्य समझी जाने 
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वाली जातियों को प्रथ्वी-तल से मिटा देने में भाग लेना पसन्द 
करेगा, क्या तू अपने लाभ के लिए अन्य जातियों को शराब-खोरी 
ओर अफीम-सख्रोरी के दुव्यसनों में फँसा कर परम-पिता की सन्तान 
के कृत्रिम विनाश का कारण बनना पसन्द करेगा ? क्या तू इन 
सब कामों में हिस्सा छेगा अथवा उन लोगों के साथ अपनी सह- 
मति प्रकट करेगा जो इन कामों की इजाजत देते हैं अथवा तू इन 
सब से अलग रहेगा ९” 


जिन लोगों के सामने यह प्रश्न उपस्थित है, उनके लिए 
इसका केवल एक ही उत्तर हो सकता है | इसका परिणाम क्‍या 
किन में में ५ के कक य्‌ के 
होगा, इस बारे में में कुछ भी नहीं जानता, क्योंकि यह मेरे जानने 
की बात नहीं है | परन्तु किया क्‍या जाना चाहिए, यह बात में 
अवश्य जानता हूँ । 


यदि तुम पूछो-- इसका अन्त क्या होगा १, तो इसका 
उत्तर मैं यह देता हूँ कि इसका अन्त अच्छा अवश्य होगा; क्योंकि 
बुद्धि और प्रेम के बतलोए मार्ग पर चलने से में उस सब से बड़े 
क़ानून के अनुसार कार्य कर रहा हूँ, - जिसे में जानता हूँ ओर 
जो मुझे इश्वर से प्राप्त हुआ है.। 
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उन अधिकांश भद्र पुरुषों की स्थिति बड़ी भयंकर और निराशा 
पूण प्रतीत होती है, जिनके हृदय में सच्चे विश्व-बन्धुत्व के 
भाव तो जागृत हो चुके हैं पर जो इस समय पर-धनापहरण करने 
चबाले कलुषित-आत्मा लोगों के कपट-जाल और मक्र-फ़रेब का 
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डे. 


शिकार हो चुके हैं, जो उन्हें अपना जीवन सत्यानाश करने के 
लिए विवश कर रहे है । 

केवल दो मार्ग ही हमें दिखलाई पड़ते हैं ओर सो भी वे दोनों 
बन्द ( रुद्ध ) हैं । एक तो हिंसा या बल़-प्रयोग ( ए]0606० ) 
को हिंसा या बल-प्रयोग, भय-प्रदशन, डायना माइट बम ओऔर 
तलवार के जोर से नष्ट करना, जैसा कि हमारे “निहिलिष्टों'' (रूस 
के नास्तिक) और अराजकों ने उद्योग किया है, अर्थात्‌ सरकारों 
की ओर से भिन्‍न भिन्न राष्ट्रों के विरुद्ध किये जानेवाले षड़यन्त्र का 
बाहर से नाश करना । दूसरा यह कि सरकांर के साथ सुलहनामा 
कर लिया जाय, उसे कुछ सुविधाएं प्रदान कर दी जायं, उसमें 
हिस्‍सा लिया जाय--अथांत्‌ उसके साथ सहयोग किया जाय, जिससे 
धीरे-धीरे टस पाश का अ्रन्थि-विच्छेद किया जा सके जो लोगों को 
जकड़े हुए है, ओर वे खतन्त्र ( आज़ाद ) किये जा सकें । पर ये 
दोनों ही मार्ग बन्द हैं । द 

जैसा कि अनुभव से ज्ञात हुआ है, बम और तलवार के 
प्रयोग का परिणाम केवल उलटा होता है, उससे लाभ के बदले 
हानि होती है, सफलता का मार्ग रुँध जाता है ओर उस अधिक 
से अधिक कीमती शक्ति अर्थात्‌ लोक-मत का जो हमारे हाथ में 
एक-मात्र अख्र है, नाश हो जाता है । 

दूसरा, सहयोग का, मार्ग इसलिए बन्द है कि सरकारों ने 
यह बात पहिले से ही समझ ली है कि वे किस हद तक ऐसे 
लोगों का हस्तक्षेप अथवा सहयोग स्वीकार करें, जो उनका सुधार 
करना चाहते हैं.। वे केवल उंसी हृद तक सहयोग अथवा हस्तक्षेप 
बदोश्त कर सकती हैं जिससे उनके किसी काम में बाधा नहीं 
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रहती हैं--पर जो बातें उनके लिए हानि कर हैं, उनमें वे सदैव सतक 
रहती हें---इस कारण कि इसका संबन्ध खयय॑ उनके अस्तित्व से 
है। वे अपने से भिन्‍न विचार अथवा मत रखनेवाले आदमियों: 
कों--ऐसे आदमियों को. जो उनका सुधार चाहते हैं---केवल इसी 
लिए अपने यहां नहीं ले छेतीं कि वे इन आदप्तियों की मांगें पूरी 
करना चाहती हैं, बल्कि इसलिए भी कि इसमें इनका भी स्वाथ है। 
ये लोग सरकारों के लिए बढ़े ही खतरनाक साबित हों यदि वे 
बाहर रहें ओर उनके खिलाफ़ लोगों में बगावत फेल्ावें---उस चीज़ 
का सरकारों के विरुद्ध उपयोग करते रहें जो इन सरकारों के हाथ 
में एक-मात्र साथन ( अख्ा ) है--जोकमत । अतएवं सरकारों 
को इन लोगों के लिए कुछ सुविधाएं ( रिआयतें ) करके प्रलोभन. 
देकर उन्हें निरस करना पड़ता है, जिससे वे उनको कोई हानि 
न पहुँचा सके । फिर वे उनसे अपने साथ की सिद्धि करती हैं-- 
अथोत्‌ उनसे प्रजा-पीड़न आदि में सहायता लेती हैं । 

ये दोनों ही मागे बड़ी सज़बूती के साथ बन्द और दुगम' 
कर दिये गये हैं, अब ओर कोन सा मांग शेष रह जाता है ? 

बल-प्रयोग स काम लेना असम्भव है । इसका परिणाम केवल 
उलटा ही होगा । सरकारी नोकरियों और पदों का स्वीकार करना 
भी असंभव है--इससे मनुष्य सरकार के हाथ की कठ-पुतली 
बन जाता है | इसलिए केवल एक माग ही अवशेष रह जाता है- 
विचारों से, वाणी से काय से और अपनी सारी शक्ति लगा कर 
सरकार के साथ युद्ध करना--न उसकी आधीनता,स्वीकार करना 
ओर न उसकी नौकरियों ओर पदों को स्वीकार कर उसकी 
शक्ति को बढ़ाना । 


।+मआ 


कर द्डा 
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अकेले इसी एक बात की आवश्यकता है, और यही 
निश्चित सफलता का एक मात्र मांगे है । 

यही ईश्वर की आज्ञा है ओर महात्मा इसा-मसीह के उपदेश 
का यही सार है । 

ः गा है 

इस समय हम उस स्थिति को पहुँच गये हैं. जब एक शुद्ध- 
हृदय ओर बुद्धिमान मनुष्य किसी राज्य ( सरकार ) के कामों में 
किसी ग्रकार का कोई हिस्सा नहीं छे सकता, अर्थात्‌ ( रूस का 
तो कहना ही क्या है ) इंगलैण्ड में भी जमीन्दारी की प्रथा से, | 
बड़े-बड़े वस्तु-निर्माण करने वाले कारखानों के मालिकों, पूंजी- 
'पतियों द्वारा किये जानेबाले कामों से, भारतवर्ष में ग्रचलित 
प्रथाओं, अथात्‌ कोड़ेबाजी, और अफीम के व्यापार आदि से 
आफ्रोका की सारी की सारी कौमों को प्रथ्वी-तल से मिटा देने के 
लिए किये जानेवाले राक्तसी प्रयत्नों से, लड़ाइयों और लड़ाइयों के 
लिए की जानेवाली तेयारियों से सहमत नहीं हो सकता । 

जिस बात के आधार पर मनुष्य यह कहता है कि--“में 
नहीं जानता कि सरकार क्या चीज़ है, ओर वह क्‍यों क़ायम है, 
और में इस बात को जानना भी नहीं चाहता; परन्तु में यह बात 
'ज़रूर जानता हूँ कि में अपने अन्त:करण के विरुद्ध अपना जीवन 
नहीं बना सकता--“वहू एक बहुत ही दृढ़ विचार है। इस 
समय के लोगों को चाहिए कि यदि वे अपने जीवन में कुछ भी 
'जन्नति करना ज्राहते हैं तो वे इसके ऊपर दृढ़ रहें । “में इस बात 
को जानता हूँ कि मेरा अन्तः:करण मुझे किस बात की आज्ञा देता 
है; रही तुम्हारी बात। सो हे राजपुरुषो तुम राज्य की ऐसी व्यवस्था 


कर 
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कर लो जैसी कि तुम चाहते हो, ताकि वह इस समय के मनुष्यों 
के अन्त:करण की मांग के बिल्कुल अनुकूल हो ।” 

परन्तु लोग इस दुर्गम स्थान का परित्याग कर रहे हैं, सुधार 
के विचार से तथा सरकार के कामों में उन्नति करने के ख्याल से 
वे उससे सहयोग करते हैं ओर इस प्रकार वे अपने अजेय और 
दुर्भय स्थान से अलग हो जाते हैँ । 


पांचवां अध्याय 


सुधार कें,तीन तरीके 


किक 


में आ्रात-भाव 


कर. 


छ्रुम-जीवियो की दशा सुधारने ओर लोगों 
स्थापित करने के तीन उपाय हैं । 
१--लोगों से अपने लिए जबदेम्ती काम न कराना; प्रत्यक्ष 
अथवा अप्रत्यक्ष किसी भी प्रकार उनसे काम करने को न कहना; 
ऐसी चीज़ों की आवश्यकता को कभी उत्पन्न न करना जिनके 
बनाने में विशेष परिश्रम की आवश्यकता है---ऐसी सभी बस्तुएं 
'विलासिता की सामग्री हैं । 
२--अपने लिए तथा. यदि संभव हा सके तो, दूसरों के 
लिए भी ऐसा काम करना जो थ॒का देनेवाला और अरुचिकर हो । 
. ३--जो वास्तव में एक उपाय नहीं किन्तु इस दूसरे उपाय 
का परिणाम ओर उसका प्रयोग है, प्रकृति के नियमों का अध्य- 
यन करना ओर परिश्रम घटानेवाले उपायों--कलों, वाष्प-शक्ति, 
विद्युत-शक्ति आदि का आविष्कार करना | सिफ आवश्यक वस्तुओं 
का ही ( जिनमें कोई भी बात अनावश्यक और व्यथ नहीं है, ) 
आविष्कार केबल उसी समय मनुष्य कर सकेगा जब वह इन 
वस्तुओं के आविष्कार द्वारा खयं अपने परिश्रम को, अथवा कम 
से कम उस परिश्रम को घटाना चाहता है जिसका उसने स्वयं 
अनुभव किया है । 
परन्तु इस समय लोग केवल इस तीसरे उपाय को काम में 


4८ रे ह सुधार के तीन तरीके 


लाने में व्यस्त हैं, ओर वह भी ग़लत तरीक़े पर, क्योंकि वे दूसरे 
उपाय से ( जो ऊपर बतलाया गया है ) बिल्कुल दूर रहते हैं । 
ओर फिर यही नहीं कि वे पहिले ओर दूसरे उपाय को काम में 
लाने हो के लिए तैयार नहीं है, बल्कि वे उनकी बात भी सुनना 
नहीं चाहते । 
न न नै न 

केवल एक ही क्रान्ति स्थायी हो सकती है, नेतिक क्रान्ति-- 
अन्तरात्मा ( आत्मा ? ) का परिवतन । 

यह क्रान्ति किस प्रकार हों ? इस बात को कोई भी नहीं 
जानता कि सानव-समाज के अन्दर इसका आविभाव कैसे होगा । 
परन्तु प्रत्येक मनुष्य अपने अन्दर इसका अनुभव स्पष्ट-रूप से 
करता है । फिर भी इस संसार में प्रत्येक मनुष्य मानव-जाति में 
परिवतन करने का ही विचार किया करता है। कोई यह नहीं 
सोचता कि अपने अन्दर केसे परिवतन किया जाय | 

+ + न न 

लोगों ने गुलामी की प्रथा तथा गुलामों के रखने के अधिकार 
को तो मिटा दिया, परन्तु लोगों ने अपना अमीराना रहन-सहन 
बिना ज़रूरत दिन में चार-चार बार कपड़ों का बदलना, बड़े-बड़े 
आलीशान महलों में रहना, खाने में दस-दस तश्तरियों का लगना 
ओर घोड़ा-गांडियों तथा मोटरों, फिटनों आदि की सवारी, 
इत्यादि को अब भी जारी रखा है । इन सारी चीज़ों का होना बिना 
गुलामों के रहे असंभव है । यह बात सब पर भली भांति प्रगट 
है।। पर तो भो यह किसी को दिखाई नहीं पड़ता । 


( 


कैम 
पहिला अध्याय 
'घर्म का तत्व 
(१) 
लो आर हे नि 

ग इस समय नाना प्रकार के ढु:ःख इसलिए भोग 

रहे हैं कि अधिकांश जन-समाज घधर्म-हीन जीवन 

व्यतीत कर रहा है । यहां धर्म शब्द से तात्पये उस धम से नहीं है 
जिसकी परिसमाप्ति कुछ धामिक सिद्धान्तों को मान बैठने, और 
कुछेक मनोरखक धामिक विधि-नियमों का पालन कर लेने में हं। 
हो जाती है, जिनसे अपने आपको घैय और संतोष मिल जाता है 
और कुछ आत्मोत्साह भी बढ़ जाता है। यहां तात्पय ऐसे घम से 
है जो मनुष्य का सम्बन्ध ईश्वर के साथ स्थापित ओर हृढ़ करता 
है, और इसलिए मनुष्य के सारे कर्मों का एक उच्चादश के ऊपर 
सुचारु-रूप से सश्वालन करता है, ओर जिसके बिना मलुध्य-जाति 
बिल्कुल पशुवत्‌ वरन्‌ उससे भो हीन बनी रहती है । यह बुराई, 
जो मनुष्य-जाति को अधःपतन के गहन गढ़े की ओर खींचे लिये 
जा रही है, जहां पर उसका नाश अनिवाय है, इस समय अपनी 
विशेष शक्तियों के साथ प्रकट हुई है। क्योंकि जीवन में बुद्धि को 
पथ-प्रदर्शन न रहने तथा लोगों की शक्ति के मुख्यशः विज्ञान- 
सम्बन्धी खोज और उन्नति में लग जाने.के कारण मनुष्यों ने 


१८७ धर्म का तत्व 


प्रकृति के ऊपर अतुल शक्ति प्राप्त कर ली है। परन्तु इस शक्ति 
का उचित प्रयोग किस प्रकार किया जा सकता है, इस बात का 
कोई मार्ग-दर्शक न होने के कारण उन्होंने खभावतः: उसका उप- 
योग अपनी पाशबिक शक्तियों तथा इन्द्रियों को ठ॒प्ति करने में ही 
किया है । 

: घमे-विहीन होने के कारण ये मनुष्य प्रकृति के ऊपर अतुल- 
शक्ति प्राप्त होते हुए भी उन बालकों के समान हैं. जिन्हें गोला- 
बारूद अथवा विस्फोटक पदार्थ खेलने के लिये दे दिये गये हों । 
इस शक्ति पर, जो कि इस समय के लोगों को प्राप्त है, तथा उस 
ढंग पर, जिस ढंग से वे उसका इस्तेमाल करते हैं, विचार करने 
पर यह मालूम होता है कि थदि उनके नेतिक विकास को दृष्टि में 
रखा जाय तो मनुष्यों को रेल, भाफ, विद्युत्‌-शक्ति, टेलीफोन, 
फोटोग्राफी, बिना तार का तार आदि का ही नहीं वरन्‌ लोहा 
और फौलाद बनाने की साधारण कला के भी इस्तेमाल का अधि- 
' कार नहीं है। उन्नति की इन सारी वस्तुओं तथा कलाओं का 
प्रयोग वे केवल अपनी काम-पिपासा बुझाने, आमोद-प्रमोद और 
एथ्याशी को जिन्दगी बसर करने तथा एक दूसरे का नाश करने 
में करते है. । 

तो फिर ऐसी दशा में होना क्या चांहिए ? क्‍या जीवन के 

इन समस्त-सुधारों का, उस सारी शक्ति का, जो मानव-जाति को 

प्राप्त हुई है, एक दम परित्यांग कर दिया जाय कया उन सारी 

वातों को भुला दिया जाय जो मानव-जाति ने सीखी हैं ? यह 

असम्भव है। इन आविष्कारों का (जो मानसिक विकास का फल 

हैं ) प्रयोग कितने ही हानि-कारक ढंग से क्‍यों न किया गया हो, 
१२ 


सामाजिक कुरीतियाँ १८६ 


तो भी वे मनुष्य की प्राप्त को हुईं बस्तुएँ ओर मानव-जाति के 
विकास. की द्योतक हैं, ओर वे उसे भूल नहीं सकते । क्या भिन्न- 
मिन्न राष्ट्रों के उस पारस्परिक सम्बन्ध को तोड़ दिया जाय जो 
: शताब्दियों में स्थापित हो सका है, ओर उसकी जगह नए सम्बन्ध 
को स्थापित किया जाय ? क्‍या ऐसी नवीन संस्थाओं को जन्म 
दिया जाय जो अल्प-संख्यक मनुष्य-समाज को बहु-संख्यक मनुष्य- 
जाति को धोखा देने तथा उसपर अत्याचार करने से रोक सकें ९ 
क्या ज्ञान के प्रचार की सलाह आप दे रहे हैं ? ये सब बातें 
आजमाई जा चुकी हैं ओर उन्हें बड़े चाव और उत्साह के साथ 
किया भी जा रहा है। उन्नति के ये समस्त कल्पित उपाय अपने 
आपको परेशानी में डालने ओर निश्चित नाश की ओर से ध्यान 
को हटाने के मुख्य उपाय हैं। राज्यों की सीमाओं में परिवर्तन 
हो गया है, संस्थाएँ बदल गई हैं, ज्ञान का भी खब प्रसार हो 
गया है। परन्तु दूसरी सीमाओं के अन्दर, दूसरी संस्थाओं के सांथ, 
ओर परिवधित ज्ञान के साथ भी मनुष्य बेसे ही पशु बने हुए है जो 
हर समय एक दूसरे को नोच डालने के लिए तैयार रहते हैं 
अथवा बैसे ही ग़लाम ( दास) बने हुए हैं जैसे कि वे हमेशा रहे 
हैं। और वे हमेशा इसी तरह रहेंगे, जब तक कि उनका मार्ग- 
दशक ( नियन्ता ) धारमिक ज्ञान नहीं बरन्‌ काम, क्रोध आदि 
इन्द्रियों के विकार, मानसिक भावनाएँ तथा बाहरी ज़ोर व दबाव 
इत्यादि रहेंगे । 

मनुष्य अपनी इच्छानुसार कार्य नहीं कर सकता; वह या तो 
सब से अधिक अविवेकवान्‌ और घमण्डी आदमियों का 
ग़लाम होगा, अथवा इश्वर का दास (नोकर) | क्योंकि मनुष्य के 
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लिए खतत्र होने का केवल एक. ही.-माग-है-इेखर की आज्ञानुसार 
कोय करना । पर कुछ लोग तो धमे को मानते ही नहीं, कुछ उन 
बाह्य और विचित्र बातों को ही घम माने बैठे हैं? जो बिल्कुल धम्म- 
विरुद्ध हैं, और कुछ केवल, अपनी कामेन्द्रियों के हांके चलते हैं । 
ये सब मनुष्यों के बनाए क़ानून को डरते हैं ओर राम-दास होने 
के बजाय काम-दास्र, हो जाते हैं अतएव वे बेसे ही पशु अथवा 
गलाम बने रहेंगे । बाहर से किया गया कोई भी प्रयत्न उनको 
इस अवस्था से निकाल नहीं सकेगा, क्योंकि केवल घमें ही मनुष्य 
को खतंत्र बनाता है | 

पर हमारे जमाने के तो अधिकांश लोग घममहीन हैं । 

(२) 

थोड़े समय से लोग अपना धर्म खो बैठे है । इसीलिए वे 
नाना प्रकार के दुःख भोग रहे हैं । 

वर्तमान धर्म तथा उस मानसिक ओर वेज्ञानिक विकास के 
€( जो इस समय सनुष्य-जाति को भ्राप्त हुआ है ), बीच जो भेद 
है उसे देख कर कुछ लोगों ने यह तय किया है कि साधारणतः 
किसी भी प्रकार के धर्म की मनुष्य को आवश्यकता नहीं है । 
बिना धर्म के अपना जीवन विता रहे हैं, और लोगों को यह उप- 
देश देते हैं कि धर्म चाहे किसी भी प्रकार का और केसा ही हो, 
व्यथ है । दूसरे लोग भी जो धम के उस विक्ृत रूप के मानने 
वाले हैं, जिसकी शिक्षा लोगों को इस समय दी जा रही है, अन्य 
लोगों की भांति धर्म-हीन जीवन व्यतीत कर रहे हैं- और केवल 
उन्हीं बाहर की खोखलो बातों को धम सममते हैं,"जो मनुष्यों के 
सच्चे माग की दशिका नहीं हो सकतीं । 
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तथापि बह धर्म, जो हमारे समय की सारी मांगों को पूरः 
करता है अब भी वर्तमान है तथा सब मलुष्यों पर प्रकट है, ओर 
गुप्त रूप में संपतार के लोगों के हृदयों में विद्यमान है । इसलिए, 
इस घम को सब लोग समझ जाय॑ ओर उसके अनुसार सब 
फाम करें । इसके लिए केवल एक बात की आवश्यकता है । 
(शज्ञित समाज के लोग--जों अशिक्षितों के नेता ( मार्ग-दशेक 3) 
ह--यह्‌ समम लें कि मनुष्य के लिए धम एक आवश्यक वस्तु है। 
दिता धर्म के मनुष्य अच्छा जीवन नहीं बिता सकता । ओर विज्ञान 
घुसे का स्थान नहीं गहणु कर सकता । सत्ताधारी तथा प्राचीन 
+मय के खोखंले घममं का समर्थन करनेवाले इस बात को समम्झ 
लें कि वे जिस बात को घममं समझ कर उसका समथन करते हैं 
धयौर लोगों का उसकी शिक्षा देते हैं, वह घम तो है ही नहीं 
बल्कि मरुष्यों के सच्चे धर्म की प्राप्ति के माग में एक बहुत बड़ा 
गरोड़ा है। अतएव मनुष्य की मुक्ति का एक-मात्र निश्चित उपाय 
थहू है कि वह उन कामों का करना छोड़ दे जो मनुष्यों को सच्च 
धरम को पहचानने से रोकते हैं जो पहिले से ही उनके अन्तःकरण 
में विराजमान है । 
(३) 


जो लोग जान-बूक कर अथवा अनजान में धर्म की ओट में 
अधूरे मिथ्या-धम का प्रचार करते हैं, वे इस बात को समझ लें 
कि ये सारे धामिक सिद्धान्त, (नियम) प्रतिज्ञाएं तथा विधि-नियम 
जिनका वे सुमथन करते हैं ओर लिनकी शिक्षा देते हैं, अत्यधिक: 
हानिकारक हें, क्‍योंकि वे मनुष्यों से उस केन्द्रीय धार्मिक सत्य 
को छिपाए रहते हैं जिसका तात्पर्य है इश्वर की आज्ञा का पालना 


थ८६ धर्म का तत्व 


करना--मनुष्य-जाति की सेवा करना-दूसरों के साथ वैसा दी 
व्यवहार काना जैसा कि कोई. मजुष्य चाइता है दूसरे उसके साथ कई । 
यही वास्तविक थम का मूल मंत्र है । 

लोगों को चाहिए कि वे अपने जीवन के उद्द श को समझलें 
ओर उसे अपने सामने हमेशा रखें । पर यह तभी होगा जब 
वे धर्म के विषय में अपना गलत खयाल छोड़ देंगे । घमम के 
मानी पुनः प्राचीन असम्यावस्था को लोट जाना नहीं है । यदि 
किसों का यह खयाल हो तो वह उसे दूर कर दे । लोगों को 
सदाचारी और सुखी बनाने के लिए प्रचलित शिक्षा भी काफी 
नहीं हैं । विविध विषयों की जानकारी से मनुष्य के चरित्र पर 
क्या असर पड़ सकता है ? लोग सुखो तभी होंगे जब वे अपने 
अपने घधमम को समझ लेंगे, जो उनके अन्तःकरण में पहिल से ही 
विद्यमान है । जो लोग जान बूक कर अथवा अनजान में घम 
सम्बन्धी भिथ्या बातें बना कर मनुष्यों को ठग रहे हैं, उन्हें 
शेला करना छोड़ देना चाहिए। केवल पूजा-पाठ, या मंदिरों 
मध्जिदां या गिरजों में जाकर सब के साथ  ग्राथना कर लेना 
सच्चा धरम नहीं है । मंत्र, तंत्र तथा नाना प्रकार के विधवि-विधानों 
में भी घसे की परिसमाप्ति नहीं हो जाती, न ये घम के अत्या- 
वश्यक अंग हैं । किन्तु धम के सच्चे मानी हैं. इश्वर तथा अपये 
पड़ोसियों से प्रेम करना और इस आज्ञा का पालन करना किं-- 
“दूसरों के साथ वही करो जो तुम् चाहते हो दूसरे लोग तुम्हारे 
साथ करें” यह नियम सद्धम और सदाचार का मूल मन्त्र है। 

यदि धर्माधिकारी समभे जाने वाले तथा _वेज्ञानिक लोग 
दोनों इन साधारण, स्पष्ट और आवश्यक सच्ची बातों को समस्क 
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लेते और बच्चों तथा अशिक्षित जनों को उनका डपदेश करते, 
जिस प्रकार कि वे इस समग्र अपने जटिल, आमक तथा अना- 
वश्यक धार्मिक सिद्धान्तों की शिक्षा देते हैं, तो सच्च लोग एकः 
नियमित रूप से अपने जीवन का अं समझ जाते ओर इसः 
अथ के परिशाम-स्वरूप उत्पन्न होने वाले एक ही प्रकार के 
कतंव्यों को अपना धम मान लेते । 

(४) 

हाँ, इस समय सुरंगों बम के गोलों ओर मशीन गनों आदि 
से जो लड़ाई लड़ी जा रदी है वह उस आध्यात्मिक लड़ाई के 
सामने नगण्य है जो मनुष्य के हृदय में ज्ञान ओर अज्ञान, पाप 
और पुएय प्रकाश और अन्धकार ओर इश्वरी तथा शैतानी कल्प- 
नाओं के बीच मची हुई है तथा निरन्तर जारी रहती है । 

क्या यह बात स्पष्ट नहीं है कि यदि इस अवस्था से मुक्ति 
पाने का कोई मार्ग है, तो बह केवल एक ही मार्ग है-वही मार्ग 
जो महात्मा ईंसामसोह ने बतलाया है ? 

“पहले तू अपने आपको उस इश्वरी साम्राज्य के पाने योग्य 
बना फिर शेष सब बातें तुमे अपने आप आ मिलेंगी यह साम्राज्य 
तरे अन्दर ही है ।” 

जीवन का यही नियम है। सच्चे सुख-सम्रद्धि की प्राफ़ि 
उस समय नहीं होती जब मनुष्य इस सुख-सम्र॒द्धि के लिए प्रयह्नः 
करता है--ऐसे प्रयत्नों का परिणाम, इसके बिपरीत, प्राय: 
यह होता है कि महुष्य॑ उससे वज्चित ही रहता है। किन्तु यह: 
केवल उसी संमय प्राप्त होती है जब मनुष्य, इस सुख-समृद्धि की 
प्राप्ति का बिना विचार किये उस बात के पूर्ण रूप से पालन 


१०१ घर््म का तत्व 


करने का प्रयत्न करता है जिसे वह इश्वर के सामने, अपने जन्म- 
दाता तथा जीवन सम्बन्धी व्यवस्था के कतों के सामने, न्याय्य ; 
सममभता है। केवल उसी समय अनायास ही इस ऐहिक सुख-' 
समृद्धि की भी प्राप्ति उसे हो जाती है । 

इसलिए मनुष्य की सच्चीं मुक्ति का मार्ग केबल एक ही 
है--प्रत्येक मनुष्य अपने अन्तःकरण में, जिस पर उसका पूर्ण 
अधिकार है, ईश्वर की आज्ञा का पॉलन करे ओर उसको इच्छा 
ओर आज्ञा के अनुसार काय करे । यही प्रत्येक व्यक्ति का मुख्य 
ओर एक-मात्र साधन ( उपाय ) है जिसके द्वारा प्रत्येक मनुष्य 
दूसरों को अपने पक्ष में कर सकता है, और इसलिए मनुष्य का 
सारा प्रयत्न इसी ओर इसी एक बात की ओर होना चाहिए । 


दूसरा अध्याय 
प्रेम की परीक्षा , 
| महात्मा दाल्नस्टोथ की दिजी डायरी से उदछूस ] 

द्ट्ू ( तारीख २४ जून सन्‌ १८९०३ ई० ) को में 
विचार किया:-आओ घनिक समाज के उन लोगों 
के ऊपर ( और भी स्पष्ट करने के लिए कहिए एक स्री और 
धुरुष, चाहे वह पति और पत्नी हो, चाहे भाई और बहन, पिता 
और पुत्री, अथवा मां और बेटा हो ) विचार करें, जिन्होंने साफ तोर 
पर यह समम लिया है कि विलासितापूण और आलस्य-मय 
जीवन जो थे परिश्रम ओर दरिद्रता से त्रस्त लोगों के बीच में 

व्यतीत कर रहे हैं, कितना पाप-मय जीवन है ! द 
उन्होंने शहर को छोड़ दिया है, अपनी बढ़तरा चीज़ों को 
दूसरों के हवाले कर दिया है ( अथवा यों कहिए कि किसी न 
किसी तरह उनसे अपना पीछा छुड़ा लिया है ), अपने लिए दो 
आदमियों की गुज़र-बसर के वास्ते सिर्फ १०५ पोंड के क़रीब 
सालाना आमदनी की मालियत ओर हिस्से रख छोड़े हैं ( अथवा 
अपने लिये कुछ भी नहीं रक्खा है ), ओर किसी न किसी उद्योग- 
धन्धे से, जैसे चीनी मिद्ठी के खिलोनों और बतेनों पर छुछ चढ़ाना, 
अथवा -अच्छी-अच्छी एस्तकों का अनुवाद करना इत्यादि से, 
अपनी जीविका कमा रहे हैं, और रूस के देहात के छोटे-छोटे 

गांवों में रहते हैं । 


पथ प्रेम की परीक्षा 


अपने रहने के लिए एक छोटा-सा मॉपड़ा मोल अथवा 
(किराए पर ले कर, वे अपने खेत अथवा बाग करी जमीन को अपने 
आप जोतते हैं, अपनी शहद की मक्खियों की देख-रेख करते हैं 
ओर इसीके साथ-साथ ( अपनी योग्यता के अनुसार ) गांव 
वालों को दवा-दारू की सहायता करते हैं, उनके बच्चों को पढ़ाते 
हैं ओर अपने पड़ोसियों के लिए चिट्ठियां और अर्ज़ियां इत्यादि 
लिखते हैं.। 

लोग यह सममभेंग कि इससे अच्छा ओर को जीवन हो ही 
नहीं सकता । पर तो भी यह जीवन नर्क ही होगा अथवा नके ही 
हो जायगा, यदि ये लोग पाखण्डी और मिथ्या-साषी नहीं हैं, 
अथोत यदि उनमें वास्तव में सचाई है । 

यदि इन लोगों ने उन सुविधाओं ओर ऐश-वब-आराम की 
बातों को, जो उन्हें रुपये-पैसे की बदोलत ओर शहरों में प्राप्त थीं, 
छोड़ा है, तो ऐसा उन्होंने सिफ्र इसलिए किया है कि.वे सब 
आदमियों को भाई--परम पिता परमेश्वर के सामने एक समान 
मानते हैं । समानता के मानी योग्यता ओर कीमत में समानता 
नहीं परन्तु इस बात में कि सब को जीने का और जीवन के 
लिए आवश्यक चीजों के पाने का समान हक है । 

मनुष्यों की समानता के सम्बन्ध में लोगों को उस समय 
सन्देह हो सकता है, जब ये नव-युवकों के ऊपर विचार करते हैं 
जिनकी पहिले की ( भूत-कालिक) अवस्था भिन्न-भिन्न रही है; 
परन्तु जिस समय मनुष्य छोटे-छोटे बच्चों के ऊपर विचार करता 
है, तो इस सन्देह के लिए कहीं कोई स्थान नहीं र्‌ह जाता | क्या 
कारण है कि किसी एक बालक की शारीरिक तथा मानसिक 


का 
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जन्नति की ओर विशेष ध्यान रखा जाय, उसकी बड़ी हिफ्राज़त 
ओर होशियारी के साथ परवरिश की जाय, और उसे हर तरह 
की सहायता पहुँचाई जाय, ओर साथ ही इसके दूसरे बालक को 
जो वैसा ही सुन्दर, बैसा ही अथवा उससे अधिक होनहार है, 
उचित लालन-पालन न होने के कारण क्षीण-काय, ओर तिल 
होने दिया जाय । उसे काफ़ी दूध भी न मिले, जिससे उसके अंग 
प्रत्यंग एवं शरीर का समुचित विकास हो सके । वह मूख और 
एक असभ्य तथा मिथ्या बातों में विश्वास करनेवाला ओऔर एक 
भार-वाहक पशु बना रहे । ओर फिर यह कहा जावे कि इसके 
भाग्य में ही यह लिखा है ? 

इसमें सन्देह नहीं कि यदि लोगों ने शहरों का रहना छोड़ 
दिया है; ओर जा कर देहात में बस गये हैं, जैसा कि इन लोगों ने' 
किया है, तो इसका कारण केवल यही है कि वे मनुष्यों के भाई 
चारे के. रिश्ते (विश्व-बान्धुत्व) में केवल ज़बानी नहीं वरन्‌ वास्तविक 
विश्वास रखते हैं, ओर यदि अभी अपने इस विश्वास को काय-रूप 
में परिणत करने को तेयार नहीं हैं, तो कम से कम अपने जीवन 
में वे अवश्य उसे कार्य-रूप में देखना चाहते हैं, ओर उसका 
उन्होंने श्रीगणेश भी कर दिया है। ओर यदि उनमें सचाई है, 
यदि वे जैसा कहते हैं वेसा ही करना चाहते हैं, तो उनके इस 
विचार पर अमल करने के प्रयत्न का फल यह अवश्य होगा कि 
बें.एक' बहुत वड़ी विषम स्थिति मे पड़ जाय॑ंगे | 

क़ायदे से, आराम से ओर विशेष कर सफाई के साथ रहने 
की अपना आदतों के साथ ( जो बचपन से पड़ रही हैं ) गांवों 
में पहुँचने पर उन्होंने अपने रहने के लिए एक छोटा सा मोपड़ा 
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मोल अथवा किराये पर लेकर उसकी खूब अच्छी तरह से सफ़ाई 
की है, उसमें मुद्दों से लगे हुए जाले ओर कीड़ों-मकोड़ों को 
| साफ़ किया है, अथवा अपने हो हाथों से एक मोंपड़ा तैयार कर 
लिया है, ओर उसमें विलासिता नहीं वरन्‌ आवश्यकता को कुछ 
एक चोजें-जैसे लोहे को पलंग," अलमारी तथा लिखने के लिए 
मेज इत्यादि-रख कर उसे खूब सजाया ( आरास्ता किया ) है । 
इस प्रकार गांवों में जाकर वे अपना जीवन आरम्भ करते हैं । 
पहिले तो गंव वाले उनसे घृणा करते हैं, यह समभते है कि 
( दूसरे अमीर आदमियों को तरह ) वे भी बल-अ्रयोग द्वारा 
अपने अधिकारों की रक्षा करेंगे, ओर इसलिए अपनी-अपनी 
दख्त्रास्तों ओर मांगों को लेकर वे उन तक नहीं पहुँचते है । 
: परन्तु थोड़े ही दिनों में, धीरे धीरे करके लोग इन आने वालों के 
सभाव से परिचित हो जाते हैं; वे ( आगन्तुक ) लोग स्वयं 
अपनी ओर से अपनी सेवाएं इन ग्राम्यजनों की भेंट करने लगते 
हैं, तथा साहसी और निर्भीक ग्राम-वासी थोड़े ही समय में यह 
माछूम कर लेते हैं कि ये नवागन्तुक, किसी बात से इन्कार नहीं 
करते, बल्कि लोगों को उनसे लाभ पहुँच सकता है । 

इसके बाद उनके सामने हर प्रकार की मांगें पेश होने लगती 
हैं। वे धीरे-धीरे बढ़ती भी रहती हैं। गांव वालों की मांगों की 
प॒ति करते करते वे भी उन्हींकोी तरह हो जाते हैं । 

भिज्षा रूप में मांगते-मांगते, जैसा कि स्वाभाविक है, लोग उनसे 
बतोर अधिकार के अपनी मांगें पेश करने लगते है। लोग 
चाहते हैं कि नवागन्तुकों के पास दूसरों से जितना अधिक घन 
है उसे वे उन लोगों में बाट दें । ये नये बसे हुए महानुभाव भी 
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'सोचते हैं कि जो लोग अत्यंत दीन ओर दुः:खो हैं उनको वे अपने 
'पास॒ की फालतू चीज़ जिनकी उन्हें कोई विशेष आवश्यकता 
'नहीं है, बांट दें। पर इससे भी उन्हें संतोष नहीं होता। वे तो यह 
चाहते हैं कि उनके पास भी सिफ उत्तनी हो चीज़ें बाकी बची रहें 
जितनी प्रत्येक मनुष्य ( अथांत्‌ सामान्य मनुष्य ) के पास होनी 
चाहिए । पर होता यह है कि एक सामान्य मनुष्य की जरूरतों 
“का एक निश्चित नाप न होने के कारण त्याग की कोई सीमा नहीं 
गह जाती। क्‍योंकि हमेशा चारों ओर गरीबों की चीख-पुकार 
'मची ही रहती है, ओर जब इन अतिशय द्वरिद्र लोगों की दशा 
'से वे अपनी तुलना करते हैं तो वे अपने पास इनकी अपेक्ता 
अधिक घन देखते हें । 
यह आवश्यक जान पड़ता है कि हर एक आदमी को एक 

'एक गिलास दूध मिला करे; परन्तु इन दोनों के दो छोटे-छोटे दुध- 
पिया बच्चे हैं, जिनकी मां के स्तनों में दूध नहीं है और एक दो 
'साल का बच्चा है, जो मार भखां के म्रत-प्राय हो रहा है । 
एक गद्दा, तकिया और कंमल भी रख सकते है, जिससे वे दिन 
भर के परिश्रम से थक जाने पर रात को आराम से सो सके | 
'परन्तु उनके सामने एक कोट के ऊपर, जिसमें जूं और लीखें 
भरी पड़ी हैं, एक बीमार आदमी पड़ा हुआ है । सिवा चटाई के 
उसके पास ओढ़ने के लिए कुछ भी नहीं है। इसलिए जाड़े के 
'सारे वह पत्थर हो गया है । इन दोनों के पास चाय. ओर खाने का 
भी सामान है, परन्तु जिस समय उसके पास कोई थका-मांदा बुड्डा 
मुसाफ़िर आ जाता है तो उन्हें वह सब उसे देना पड़ता है। कम 
से कम सकान का साक-सुथरा रखनों भी ज़रूरी जान पड़ता है 
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लेकिन भिखांरियों के लड़के आते हैं ओर वहीं पर अपनी रात 
बिताते' हैं. जिससे जुएं ओर चीलर फिर बढ़ जाते हैं. जिनसे 
अभा मुश्किल में उसे छुटकारा मिल पाया था । 
इस त्याग को भी कोई सीमा है ? हां, है तो । पर उनके 
लिए जो या तो इस अ्रातृ-भाव की वास्तविकता से परिचित नहीं 
हैं, या जो मूठ बोलने के इतने आदी हो गए हैं, कि उन्हें सचाई 
और मूठ में कोई अन्तर ही नहीं देख पड़ता । सच्ची बात तो 
यह है कि इस त्याग की कोई सीमा हो ही नहीं सकती । ओर 
अगर इसकी काई सीमा हो भी सकती है तो उससे केब्ल यह 
सिद्ध होता है कि जिस भाव से प्रेरित होकर इन लोगों न यह काये 
आरभ किया था वह भाव एक कल्पित अथबा बनावटी भाव था। 
में आगे बढ़ता हूँ ओर सोचता हूँ कि नवागन्तुक और क्या- 
क्या कर सकते हैं ९ 
तमाम दिन काम करने के बाद वे घर लौठते हैं। कोई 
बिछोना अथवा तकिया न होने के कारण वे थोड़ी सी घास डाल 
कर, जिसे उन्होंने इकट्ठा किया है, उस पर पड़े रहते हैं, ओर 
थोड़ी सी रूखी सूर्खा रोटी खा कर सो जाते हैं । बरसात के दिन 
हैं। बड़े जोर के साथ पानी बरस रहा है, कभी-कभी. साथ में बर्फ 
के भी छींटे आ जाते हैं ।इतने में कोइ आकर दरवाज़ा खटखटाता- 
है | क्‍या उस वक्त वे दरवाज़ा खोलने से इन्कार कर दें ? दर- 
वाज़ा खोलते ही एक आदमी घुस पड़ता है, जो पानी से लथपथ 
है, ओर जिसको बढ़े जोरों कां बुखार चढ़ा हुआ है । ऐसी दशा 
उन्हें क्या करना चाहिए ९ क्‍या सूखी हुई घ्रास उसे दे दें ९ 
अब उनके पास ओर ज्यादा सूखी घास तो है नहीं। इसलिए दे 
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या तो इस बीमार आदमी को मकान के बाहर करं दें या, यद्यपि 
वह भीगा हुआ है, उसे ज़मीन पर लेट जाने- दें, अथवा वह पयाल 
उसे दे दें ओर खुद उसके साथ में लेट जायं, क्योंकि आदमी के 
लिए थोड़ा सा सो लेना ज़रूरी है । 

लेकिन इतने से भी जान नहीं बचती । एक दूसरा आदसी 
आता है, जो नंबर एक का शराबी ओर बदमाश है. जिसकी वे 
कई बार मद॒द कर चुके हैं, ओर जिसने जो कुछ भी उसे दिया 
गया सब का सब शराबख्ोरी में उड़ा दिया । इस बार वह दांत 
कप-कपाता हुआ आता है, ओर पांच रुपयों के लिए अपना सवाल 
पेश करता है, वह्द जिन रुपयों की ॥ पूर्ति करना चाहता है उन्हें 
उसने चुराकर शराब-खोरी में ख़च कर दिया है ओर जिनके 
अदा न कर देने पर उसे जेलखाने का दरवाज़ा देखना पड़ेगा। 
वे उत्तर देते हैं कि भई हमारे पास सिफ़ छ॒ः रुपये हैं, जो हमें कल 
एक शख्स को बाक़ी के देना है | इस पर वह शराबी कहता है--- 
“हां में सममता हूँ । तुम बातें बनना खब जानते हो, लेकिन 
जंब काम की बात आती है, तो तुम भी दूसरों की ही तरह हो 
जाते हो । जि> आदमी को तुम अपना भाई कहते हो, उसे मर 
जाने देना तुम पसन्द करते हो, लेकिन खुद तकलीफ़ उठाना 
नहीं चाहते ।” 

ऐसी अवस्थाओं में क्‍या करना चाहिए ? उस ज्वस्प्रस्त 
मनुष्य को गीली ज़मीन पर लेट जाने दें और खुद सूखी जमीन 
ओर घास पर लेटें ? ऐसा करने पर तो और भी नींद नहीं 
अदवेगी । यदि आप उसे अपनी सूखी घासपर लिटा दें और 
उसके पास ही एक ओर लेट जाये, तो आपको भी डुखार आ 
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जायगा ओर आपके भी जूँ पड़ जायँगे। अगर आप अपने बचे 
हुए पांचों रुयये उस मांलने वाले को दे दें तो आपके पास दूसरे 
दिन के खाने का भी ठिक्राना न रहेगा । पर इन्कार कर देने का 
अथ, जेसा कि उसने बतलाया है, उन बातों से मुँह मोड़ लेना 
होगा, जिनके लिए मनुष्य जी रहा है । 


यदि आप अपनी उदारता का अन्त यहां कर सकते हैं, तोआप 
इससे पहिले ऐसा क्‍यों नहीं कर सकते थे ? आपको लोगों की 
मदद करने की ही क्या ज़रूरत है? आंप अपनी जायदाद और 
शहर क्‍यों छोड़ते हैं ? त्याग की सीमा कहां है ? यदि जो काम 
आप कर रहे हैं, उसकी कोई हद है, तो इन सारी बातों का कोई 
अर्थ ही नहीं है, श्रथवा यदि कोई अथ है तो वह ढोंग के सिवा 
ओर कुछ भी नहीं । 


ऐसी दशा में केसा आचरण किया जाय ? किन उपायों 
को काम में लाया जाय ? पीछे पेर न हटाने का मतलब है जिन्दगी 
से हाथ धो बैठना, अपने बदन को जूं ओर चीलरों की खूराक 
बना देना. भूखों मर जाना ओर प्राण दे देना और वह भी-जैसा 
कि साफ़ जाहिर है-उ्यथ में-बिना किसी प्रयोजन के ! रुक जाना 
उन बातों से सुँह मोड़ लेना है जिनकी खातिर इतना सब कुछ 
किया है। इसके अलावा इससे मुँह मोड़ना भी कठिन है-। क्‍योंकि ' 
यह मेरी अथवा महात्मा इसा-मसीह की आविष्कृत बात नहीं है 
कि हम लोग भाई-भाई हैं और इसलिए हमें एक दूसरे की सेवा 
अवश्य करनी चाहिए। यह एक असलियत है, और जब इसने 
एक बार प्रवेश कर लिया तो फिर आप इस भावना को मनुष्य 
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के हदेय से अलग नहीं कर सकते । तो फिर कया उपाय किया 
जाय ? क्या इससे छुटकारा पाने का कोई मांग नहीं है 

मान लीजिए, कि इन लोगों ने उस त्याग की आवश्यकता से 
लेशमात्र भी भयभीत न हो कर जिसने उन्हें ऐसी स्थिति में डाल 
दिया है, जहां पर उनकी सृत्यु अनिवार्य है, यह निर्णय किया कि 
ऐसी स्थिति केवल इसलिए उत्पन्न हुईं कि हम लोग अपयाप्र साधनों 
अर्थात्‌ बहुत थोड़े धन के साथ इन ग्रामीण जना को सहायता 
करने आये थे, और यह कि यदि हमारे पास अधिक रुपया होता 
तो इसका परिणाम इससे भिन्‍न हुआ होता ओर हमने इससे कहीं 
अधिक उनका उपकार किया होता। थोड़ी देर के लिये मान लीजिए 
के उन्हें अधिक घन मिल जाता है। वे बहुत-सा रुपया इकट्ठ। 
कर छेते हैं, और तब लोगों की सहायता करना आरम्भ करते हैं। 
थोड़े दिनों के भीतर फिर वही बात होने लगेगी जो पहिले होती 
थी। बात की बात में वह सारा माल-खज़ाना, फिर वह चाहे कितना 
ही क्‍यों न हो, उन गढ़ों में भर जायगा जो दरिद्रता न समाज 
के अन्दर कर दिये हैं, ओर स्थिति वैसी ही बनी रहेगी जैसी कि 
पहिले थी 

लेकिन शायद इसका कोई तीसरा रास्ता भी हो ? कुछ 
लोगों का कहना है कि जन-साधारण में जाग्रति उत्न्न को जाय, 
इससे विषमता ( असमानता ) दूर हो जायगा । 

परन्तु यह भी साफ तौर से पाखंण्ड है; आप किसी ऐसे 
समाज में जाग्रतिउत्पन्न नहीं कर सकते जो निरन्तर फार्केकशी 
और दारिंद्र के कारण म्रत-प्राय हो रहा है। ओर इसके सिवा 
जो लोग इसका प्रचार करते हैं. उनका ढोंगीपन सिफ इसी एक: 


के. 
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बात से जाहिर है कि, जो मनुष्य लोगों में समानता स्थापित 
करने के लिए उत्सुक है (चाहे वह विज्ञान के द्वारा ही क्‍यों न हो) 
वह ऐसा जीवन पसन्द न करेगा जिसकी हर एक बात इस अप- 
मानता का समर्थन करती हो । 

पर तो भी एक चौथा मार्ग शेष है, अर्थात्‌ उन कारणों को _ 
, मिटाने में सहायता करना जो इस असमानता ( विषमावस्था ) 
के जन्म-दावा हैं--पशु-बल के नष्ट करने में सहायता करना जो 
इस भोषण अवस्था का उत्माइक ( उत्पन्न करने वाला ) है | 

यह काय-माग उन सभी मनुष्यों के दृष्टिगोचर अवश्य होगा 
जिनके अन्दर सच्चाई है आर जो अपने जीवन में मनुष्यों के 
अआतू-भाव सम्बन्धी अपने विचारों को कार्य-रूप में लाने का 
प्रयन्न करते हैं । 

जिन लोगों का चित्र मेंने आप लोगों के सामने खींचा है, वे 
यह कहेंगे कि--यदि हम गांव में इन लोगों के बीच में नहीं 
रह सकते; यदि हम ऐसी भयंकर स्थिति में पड़ गये है कि हमारे 
लिए भूखों मर जाना, जुओं ओर चिलुओं से अपना तमाम बदन 
खिलवा देना आर इस प्रकार धीरे-घीरे घुल-धुल कर मर जाना, 
अथवा उस बात से जो हमारे जीवन का एक-मात्र नेतिक अ।धार 
है, मुँह मोड़ छेना आवश्यक हो गया है, तो इसका कारण यह है 
कि कुछ लोगों ने बहुत-सा धन एकत्र कर लिया है जब कि दूसरों 
के पास खाने भर को भी ठिकाना नहीं है। इस असमानता 
( 0४०१०७)०५) का आधार पशु-बल है; और इसलिए चूँ कि इस 
मामले की जड़ पशु-बल है, हमें पशु-बल् के ही | विरुद्ध लड़ाई 
लड़नी चाहिए ।* 

३३ 
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केबल पशु-बल तथा उससे उत्पन्न होनेवाली दासता का अन्त 
कर देने से ही मनुष्य ऐसी सेवा कर सकता है जिससे उसे अपना 
जीवन-त्याग ही करने की आवश्यकता उत्पन्न न हो । 

लेकिन इस पशु-बल का अन्त किस प्रकार किया जाय ? वह 
कहां है ? वह है फ़ोज के सिपाहियों में, पुलिस में, राज्य के कमे- 
चारियों में ओर उस ताले में जो मेरे दरवाज़े के ऊपर लटक रहा 
'है । इसके विरुद्ध में संग्राम किस प्रकार कर सकता हूँ ? कहां, 
ओर किस बात में ? 

यहीं पर हम देखते है कि क्रान्ति-बादी लोग, जो इस पशुबल 
के सहारे अपने जीवन की रक्षा कर रहे हैं, इस पशुबल के विरुद्ध 
'लड़ाई लड़ते हैं, हिंसा से हिंसा का मुक़ाबिला करते हैं । 

लेकिन एक ऐसे आदमी के लिए, जिसके अन्दर सचाई है, 
यह असंभव है । पशु-बल से पशु-बल के साथ युद्ध करने का अथे 
है परानी हिंसा के स्थान में नई हिंसा को जन्म देना । उस संस्कृति 
( (००७ ) की सहायता लेना भी जिसका आधार पशु-बल के 
ऊपर है, वेसा हो है । हिंसा ( बल-प्रयोग ) से प्राप्त होनेवाले घन 
एकत्र करने ओर उसका उन लोगों की सहायता करने में व्यय 
करने का जिनकी दरिद्रता का कारण भी पशु-बल ही है, अर्थ 
होगा हिंसा से पेदा हुए घाव को हिंसा से ही भरना । 
. उस दशा में भी, जिसकी मेंने कल्पना की है, एक बीमार 
आदमी को अपने मकान में न आने देना और अपने बिस्तरे परन 
लेटने देना, और रुपये देने से इसलिए इन्कार कर देना कि में पशु- 
बल की सहायता से ऐसा कर सकता हूँ, भी ज़ोर-जुल्म का इस्ते- 
माल करना है | इसलिए हमार समाज में, उस मनुष्य के लिए 
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जो अ्रातू-भात्र के सांथ रहना चाहता. है, पशु-वज के विरुद्ध को 
जानेवाली लड़ाई से अपना जीवन हवाले कर देने, जुए ओर 
चीलरों से अपना बदन खिलवा देने ओर अपना प्राण-त्याग कर 
देने की आवश्यकता दूर नहीं हो जाती, वरन्‌ इसी के साथ-साथ 
हमेशा इस बात को आवश्यकता बनी रहती है कि हिंसा ( बल- 
अ्योग ) के विरुद्ध लड़ाई की जाती रहे, विरोध नकरने को शिक्षा 
दी जाती रहे, हिंसा का रहस्योद्वाटन ( पदों फ्राश ) किया जाता 
रहे, ओर इन सब के अज्ञाव,, अविरोध तथा आत्म-बलिदान के 
आदश का उदाहरण पेश किया जाता रहे । 

चूंकि इसाई-घमं की आज्ञानुसार जीवन व्यतीत करनेवाले 
मनुष्य की स्थिति हिंसा-मय जोबन में बड़ी हो भयंकर ओर 
कठिन हो जातो है, इसलिए उसके लिए निरस्तर संग्राम ओर बलि- 
दान के अतिरिक्त--ऐसा बलिदान जिसका कोई अन्त हो नहीं 
है--अन्य कोई माग ही नहीं है । 

जो खाड़ी करोड़ों भूग्यों मरनेवाले दीन दुःखी लोगों को उन 
अमीरों से अलग करती है जिनके पास असंख्य धन भरा पड़ा है, 
उसका जान लेंना परमावश्यक है; और उस खाड़ी को भरने के 
लिए हमें उस ढोंग और मूठे आडम्बर की नहीं, जिससे कि हम 
इस खाड़ी को गहराई को अपने आपसे भी छिपाने की कोशिश 
करते हैं, बरन्‌ बलिदान की आवश्यकता है । 

यह संभव है किसी मनुष्य सें इस खाड़ी में कूद पड़ने की 
ताक़त न हो; लेकिन जो मनुष्य जीवन सम्बन्धी बातों की खोज 
करता है वह इससे अपना पीछा नहीं छुड्ा सकता । यह्‌ दूसरी 
वात है कि हम उसमें घुसने के लिए राज़ी न हों, परन्तु हमें इस 


सामाजिक कुरीतियाँ स्ब्छ 


सम्बन्ध में हमेशा इमानदारी से काम लेना चाहिए ओर इसे स्वी- 
कार कर लेना चाहिए; मूठ हीलों-हवालों से अपने आपको घोखएः 
देने की ज़रूरत नहीं है । 

अन्त में, यह खाड़ी इतनी भयंकर नहीं है जितनी कि वह 
दिखलाई पड़तो है। अथवा, यदि वह भयंकर हो भी तो जिन खतरों, 
का हमें अपने इस सांसारिक जीवन में मुक़़ाबिला करना है व ओर 
भी ज्यादा ख़ोफनाक ( भयंकर ) हैं । 

जुओं-चिलछुओं, छूत से किसी दूसरे की बीमारी के दौड़ कर 
लग जाने, अथवा दूसरों की मदद के लिए अपना बचा-खुचा घन 
दे देने के बाद हो जानेवाली ग़रीबी से मोत का जितना भय है 
बह उस भय से कहीं कम है जा फोजों की चढ़ाइयों अथवा लड़ाई 
में मार डाले जाने में है । 

जुआं-विल॒बा, मैली कुचेली रोटी, ओर दरिद्रता बड़े हो मयं- 
कर हैं; परन्तु फिर भी दरिद्रता का गड़ढा इतना गहरा नहीं है, 
किन्तु हमारी दशा प्रायः उस बालक की सी हो जाती है जो गह- 
राइ और उस पानो के भय से तप्ताम रात मारे डर के उस कुएं के 
किनारे चिपटा रहा जिसमें वह पेर फिसल जाने के कारण लड़खड़ा 
गया था, जब कि सिफ़ एठ फूट नोच की तरफ़ उस कुएं को 
तह में सब ज़मीन सूखी हुई था । 

पर हमें ता उस तह पर भो भरोसा न करना चाहिए; हमें 
तो मरने के लिए तैयार होकर आगे बढ़ना चाहिए | केवल वही 
प्रेम सच्चा है जिसमें बलिदान की कोई सीमा नहीं है--जिसमें 
मृत्यु तक का भी कोई भय नहीं । 


तीसरा अध्याय 
: बुद्धि झार श्रम 


दि मनुष्य इश्वर की आज्ञा का पालन करना चाहता हैं, 
तो उसे चाहिए कि वह उसके बतलाए हुए काम 
को करे। उसका बतज्ाया हुआ काम करने के लिए दो बातों की- 
अलग-अलग नहीं बल्कि मिला कर काम करने की आवश्यकता 
है, अथात्‌ बुद्धि प्रेम करने वाली हो, यानी उसका ध्येय भ्रेम हो; 
ओर यह क्रि प्रेम बुद्धि-युक्त हो, अथात वह बुद्धि के विरुद्ध नहो। 
* पहिले नियम का उल्लंघन करने का परिणाम होता है बुद्धि 
का बैज्ञानिक खोन में लग जाना-नक्ञत्रों के मार्ग का, तत्व-विज्ञान 
प्राकृतिक विज्ञान, कन्ना-विज्ञान आदि का अन्वेषण । दूसरे का 
उदाहरण है एक-सात्र प्रेम, अथोत्‌ किसी स्त्री.का, किसी के 
अपने बच्चे का, अपने देश ओर जाति का प्रम-ऐसा प्रेस जिसका 
उदच्द श्य कल्याण नहीं वरन्‌ पाशविक वृत्तियों की दृप्ति है । 
' बद्धि का काम है सत्य की खोज । प्रेम का काम है न्याय 
 दशन । परन्तु इसलिए कि ठोक फल्न को प्राप्ति हो, यह आव- 
ईयक है कि इन दोनों का प्रयोग एक साथ किया जाय । 
५ न्याय की उत्पत्ति केवज उसी समय हो सकती है जब्न प्रेम 
बुद्धि-युक्त हो; और सत्य की कसौटी पर वह कस लिया गया हो 
ओर सत्य की उत्पत्ति सिफे डसी समय होती हू जब बुद्धि प्रेम- 
3 ऊ हो, उसका लक्ष्य न्याय हो । 
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छ.ु 


यह सब मेरी गढंत नहीं है; यह वहीं है जो कुछ मेंने देखा है। 
>< >< >< ८ 

मिल्‌ का कहना है--/जिस समय प्रत्येक सनुध्य का उह्द श्य 
अपनी व्यक्तिगत भलाई तथा सुख हो-उसे उन नियमों और 
शर्तों का भी ध्यान रखना चाहिए, जो दूसरे लोगों की भलाई के 
लिये आवश्यक हैं---उस हालत में मानव-समाज को उस समय 
की अपेक्षा अधिंक सुख की प्राप्ति हो सकती है जब उसका एक- 
मात्र लक्ष्य अपने को छोड़ शेष अन्य लोगों को भलाई हो। 

यह सच है; लेकिन केवल उसी समय, जब किसी व्यक्ति की 
भलाई से तात्पर्य उसके आध्यात्मिक कल्याण (भलाई ) से अर्थात्‌ 
डुँश्वर की आज्ञानुसार, अथवा अपने अन्तःकरण (बुद्धि और प्रेम) 
के अनुसार काय करने से है। ... 

प्र्येक मनुष्य को चाहिए कि वह इंश्वर के स'म्राज्य तथा 
उसके सत्य की खोज करे, ओर इसीमें अपने जीवन को लगा 
दे । उस समय सारे मानव-समाज का अधिक से अधिक कल्याण 
हो सकेगा । परन्तु उस समय सिद्ध होगा कि मनुष्य की भलाई 
उन्त नियमों और शर्तों के पालन करने में है जिनसे सब साधारण 
. की भलाई होती हो-अथात्‌ ठीक वही बात होगी, जिसका मिल 
सांहब खण्डन करते हैं । 


बोथा अध्याय 
साथ अआध्यार 
चमत्कार आर चमत्कार कर्ता 


बल मेंने आपको यह लिखना आरंभ किया था कि मुझे 

१* ऐसा क्‍यों प्रतीत होता है कि जो लोग इस भोतिक 
संसार की सत्यता में विश्वास करते हैं वे दिव्य-शक्ति में भी विश्वास 
करते हैं, अथवा यह्‌ कि जो लोग आध्यात्मिक जीवन में, अपने 
पारलो किक अस्तित्व में तथा एक भिराकार इश्वर में विश्वास करते 
हैं, वे इस दिव्य-अक्ति में विश्वास नहीं कर सकते | परन्तु उस 
समय मेंने अपने उस छेख को समाप्र नहीं किया था । उस समय 
मेंने जो कुछ सोचा था वह यह है :--- 





मेरा विश्वास है, अथवा में निश्चय रूप से जानता हूँ कि यह 
सारा भौतिक संसार मेरी पांच ज्ञानेन्द्रियों का विकार-मात्र है, 
ओर इस भोतिक संसार के समस्त नियम मेरी इन पांचों इन्द्रियों 
के पारस्परिक संस सम्बन्धी नियम हैं । सम्पूर्ण विज्ञान और 
हमारा सम्पूर्ण ज्ञान हमारी इन इन्द्रियों के बीच के विविध संबंधों 
के प्रतिफल मात्र हैं | उदाहरणार्थ, बफे, जो हमारी स्पर्शन्द्रिय को 
कठोर ( सख्त ) प्रतीत होती है. थोड़ी सी गर्मी पाते ही गल कर 
एक द्रव-पदाथ ( जल ) में परिणत हो जाती है जिसका भी ज्ञात 
हमारी इन्द्रियों को होता है, और इसके बाद थोड़ी सो और गर्मी 
पहुँचने पर वह अस्पृश्य वाष्प ( भाप ) रूप में " परिणत्त हो जाती 
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है । हमारा सारा ज्ञान, हमारी इन्द्रियों के पारस्परिक सम्बन्ध का 
ऐसा ही अनुसन्धान है | हमने इन सम्बन्धों का अध्ययन किया 
है और हम उन्हें जानते हैं। हम जानते हैं कि हमारी एक भी 
इन्द्रिय के ऊपर भी जो प्रभाव पड़ता है, उसके साथ दूसरी इंद्वियों 
के लिए कोई न कोई अलोकिक *श्य अवश्य उत्पन्न हो जाता है | 
यदि हमें खठ-खटाने का शब्द सुनाई पड़ता है, तो इससे हमारी 
स्पर्शन्द्रिय को किसी कठोर वस्तु का बोध होता है, ओर ऐसा ही 
दूसरी इन्द्रियों के सम्बन्ध में भी है । 

तो फिर बाह्य संसार के इस प्रकार के ज्ञान के अनुसार 
दिव्यकम का क्‍या अथ होता है ? केवल यही कि इन्द्रियों का 
व्यतिषग ( पारस्परिक संबंध ), जिसका हमने अध्ययन किया है 
ओर जिसे स्थायी समझ लिया है, एक बारगी बदल जाता है । 
ऐसे सम्बन्ध का परिवतेन केवल इसीलिए हो जाता है कि मेंने 
इन्द्रियों के इस सम्बन्ध का ग़लत निरूपण किया है, और इसलिए 
मुमे इन इन्द्रियों के सही ओर स्थायी सम्बन्ध की खोज करने की 
आवश्यकता है; अथवा इसलिए कि मेरी किसी इन्द्रिय में विकार 
उत्पन्न हो गया है ( व्यामोह हो गया है ) ! परन्तु संसार के संबंध 
में इस प्रकार के ज्ञान के अनुसार द्व्य-कर्म ( अलोकिकता ) का 
कोई अस्तित्व में ऐसा ज्ञान रखनेवाला मनुष्य किसी अलौकिक 
( दिव्य ) कम को देखे, तो उसे यह निश्चय हो जायगा कि वह 
अखस्थ है, उसकी इंद्वियां नियमित रूप से काम नहीं कर रही है, 
ओर उसे अपना इलाज करने की ज़रूरत है । 

परन्तु अध्यात्म-लोक ( 8[ञनाॉपमों मिएआणा ) में ऐसे 
सनुध्य के लिए कोई दिव्य ( अलोकिक कम हो ही नहीं सकता 


२०९ ससत्कार कर्तों 


क्योंकि अध्यात्म-जीवन ऐसे किसी भी नियम ( क़ानून ) का 
अनुवर्ती नहीं हो सकता, और इसके सम्बन्ध में हम इसके सिवा 
और कुछ भी नहीं जानते कि वह पहिले था, अभी है ओर आगे 
कुछ भी नहीं जानते कि वह पहिले था, अभी है और आगे हमेशा 
रहेगा भी, क्योंकि इसके लिए नकीई विशेष समय है ओर न स्थान | 

मसीह ( (2॥7५5६ ) फिर से उठ खड़ा हुआ इसका त््र्थ 
यह निकलता है कि जिन लोगों के सामने वह उठता हुआ दिखाई 
दिया उनकी इंद्वियों ने नियमित रूप से अपना काय नहीं किया, 
'किन्तु उन्होंने इन्द्रियों के उस सम्बन्ध के विरुद्ध काये किया जिनका 
सदैव प्रत्यावतंन होता रहता है, और इसलिए इन मनुष्यों को 
असभ्यावस्था पर केवल दया आती है । 

परन्तु यह कहना, कि मसीह आत्मा के रूप में मनुष्य के 
अन्द्र रहते हैं ओर यह कि हम दूसरों में और दूसरे हममें रहते 
हैं, उस सामान्य अटल सत्य को प्रकट करना जो प्रत्येक ऐसे 
मन॒ध्य की समर में आ सकती है जो ब्रह्म में रहता है । 

यही बात है जो में कहना चाहता था | 

आत्मा के विषय में हमने ओर क्या समझा है? यह कि 
इन्द्रियों से प्राप्त होनेवाले ज्ञान के अतिरिक्त अन्य मतों के संस 
से हमने यह सीखा है कि एक और ऐसा तत्त्व विद्यमान है. जिसे 
'हम देख सुन नहीं सकते पर जो है जरूर । हम उसके अस्तित्व से 
इन्कार नहीं कर सकते | यह बात यहां तक सत्य है कि इस 
अट्तित्त को खीकार किए बिना हम किसी भी अन्य वस्तु के 
अस्तित्व का निरूपण नहीं कर सकते ( उदाहरण थे, आकाश, 
जिसके मुक्त स्फुरणों से प्रकाश, गर्मी, विद्युत्‌ आदि ज्ञान 
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हमको अपनी इन्द्रियों के द्वारा होता है, परन्तु जिसके अस्तित्व 
को हम स्वीकार करते हैं, इसलिए नहीं कि हमारो पांच इन्द्रियों 
में से किसी एक ने अपने नियमों का उल्लंघन करके हमें उसका 
ज्ञान कराया है जिनको हमने मान लिया हे और स्वीकार कर 
लिया है, किन्तु, इसके विपरीत, इसलिए कि इसकी सत्ता का 
ज्ञान हमको विवेक-बुद्धि के द्वारा हुआ है) ओर इस बात के 
स्वीकार कर लेने का परिणाम यह्द होता है कि इससे उस संबंध 
के नियमों का, जिसे हमने मान लिया है, उल्लंघन नहीं होता 
'उलटा उस सम्बन्ध में और भी अधिक उचित दृढता उत्पन्न: 
हो जाती है । 


युद्ध 
पहिला झध्याय 
यद्ध के कारण 


बज्वण्० उन लोगों से सहमत नहीं हो सकता जो वतंमान युद्ध 
का कारण राजमैतिक नेताओं को बतलाते है । 

यदि दो आदमी किसी शराब-खाने में जा कर खूब शरात्र 

वी लें और फिर जब ताश खेलने लगें तो आपस म॑ लड़ने लग 
तो मैं उनमें से किसी एक को ही अपराधी न मानूंगा, चाहे दूसरे 
ख्रादमी की दलीलें कितनी ही माकूल क्या न हो। उनक इस 
प्रकार लड़ने रगड़ने का कारण यह नहीं है कि उनमें से एक 
सही राघ्ते पर है; किन्तु इसका कारण यह है कि शान्ति के साथ 
काम करने और आराम के साथ बैठने के बदले उन्हंनि शराब- 
खाने में जा कर शराब पीना और ताश खेलना ज़्यादा पसन्द किया। 


दीक इसी प्रकार जब मुकसे यह कहा जाता है कि किसी 
एक लड़ाई में, जो छिड़ गई है, केवल एक ही पक्त वाले दाषी 
हैं. तो में इस बात से, कभी सहमत नहीं हो सकता । यह बात 
मान ली जा. सकती है कि एक पक्ष वालों का व्यवहार दूसरे पक्त- 
वालों के व्यवहार ( बताव ) से अधिक ख़राब हो | लेकिन इस 
बात की जांच ( तहकीकात ) करने से, कि किस पक्ष वाला का 
व्यवहार अधिक खराब है, उस कारण का ठीके-ठीक पता न 
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लगेगा जिसकी वजह से युद्ध (लड़ाई) जैसी भयंकर, निदेयतापृर 
ओर अमानुषिक घटना हो रही है | 

किसी भी ऐसे व्यक्ति के लिए जो कि अपनी आंखें बन्द 
नहीं कर छेता है इस वर्तमान तथा उन दुसरे युद्धों के, जो 
अभी हाल में हो गये हैं, वास्तैविक कारण बिल्कुल स्पष्ट हैं| इन 
कारणों को तीन श्रेणियों में, बांटा जा सकदा है । प्रथम, सम्पत्ति 
'का विषम विभाग, अथात्‌ एक मनुष्य-समाज का दूसरे मनुष्य- 
'समाज द्वारा छूटा जाना | दूसरे, सैनिक बर्ग के लोगों का होना 
जिनकी शिक्षा ओर नियुक्ति मनुध्यां का बध करने के लिए होती 
है । तीसरे, ग़लत और धोखे में डालने वाली धार्मिक शिक्षा का 
'होना जो इस समय हमारे नव-युवकों को दी जाती है । इसलिए 
में सममता हूँ चेम्बरलेन, विलियम केसर तथा ऐसे ही अन्य 
किसी व्यक्ति को लड़ाइयों का कारण बतलाना व्यर्थ ही नहीं 
'वरन्‌ हानि-कर भी है । ऐसा करने से लोग उन कारणों को नहीं 
देख पाते जो बहुत निकट हैं ओर जिनमें हम सब' लोग हिस्सा 
ले रहे हैं। हम चेम्बरलेनों और केसरों के ऊपर क्रोध कर 
उन्हें उलंदी सींधीं. गालियां सुनां सकते हैं; परन्तु हमारे इस क्रोघ 
'करने ओर गालियां देने से कोई लाभ ने होगा; क्योंकि चेम्बरलेन 
ओर कैसर उन शक्तियों के केवल अंधे ओऔज़ार मात्र हैं, जो 
उन युद्धों का असल्नी कारण हैं । ये जो कुछ भो करते हैं, वह 
करने के लिए वे मज़बूर किये जाते हैं, और उन शक्तियों के 
विरुद्ध वे कुछ भी नहीं कर सकते ! सारा इतिहास राजनीतिज्ञों 
की कारगुज़ारियों से भरा पड़ा है--जो ठीक बैसी ही हैं. जो 
ट्रांसवाल-युद्ध के पहिले हुई थीं; और इसलिए ऐसे लोगों से 
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नाराज़ होना ओर उनको दोष देना बिल्कुल उ्यथ वरन्‌ असम्भव 
भी है! जब मनुष्य उनके इस व्यवहार के सच्चे कारणों को देखता 
है, ओर जब वह ऊपर बतलाए हुए तीन मूल कारणों के साथ 
अपने सम्बन्ध पर विचार करता है तो किसी न किसी रूंप में 
वह अपने आपको भी उनका दोषभाजी पाता.है । 

जब तक हम लोग विशेष धन का उपभोग करते रहेंगे. और 
अधिक संख्या में लोग परिश्रम के भार से पिसते रहेंगे, तत्र तक 
कारखानों में बने माल के लिए बाजार ढूँढ़ने तथा सोने की खानों 
आदि के लिए बराबर युद्ध होते ही रहेंगे, जिनकी हमें अपने इस 
विशेष धन की रक्षा के लिए आवश्यकता है। पर लड्ाइयाँ तब 
तक भी अनिवाये रहेंगी जब तक हम सैनिक संगठन में भागः 
लेते रहेंगे, उनका अस्तित्व बनाए रहेंगे, ओर अपनी सारी शक्ति + 
लगा कर उसका विरोध न करने लग जायेंगे । हम लोग या तो 
स्वयं फ्रोज में भर्ती हो जाते हैं या उस आवश्यक ही नहीं वरन्‌ 
प्रशंसनीय भी सममते हैं; ओर इसके बाद जब युद्ध छिड़ जाता 
है, तो हम इसके लिए किसी न किसी राजनेतिक नेता ( लीडर ) 
को उत्तरदायी ठहराने ओर उसे दोषी बतलाने लगते हैं। परन्तु 
इन सब बातों के होते हुए भी लड़ाई का अस्तित्व उस समय तक 
बना ही रहेगा, जब तक हम केवल मानते ही नहीं वरन्‌ बिना 
किसी क्रोध अथवा द्वेष के उस विक्रृत -धमे को सहन करते रहेंगे 
जिसके अनुसार सेना, शम्त्रों की पूजा करना और थधम्मे-युद्ध का 
मानना जैसी बातें आह्य समझी जाती रहेंगी । हम अपने बच्चों: 
को इसी धर्म की शिक्षा देते हैं, हम खययं भी उसे मानते हैं ओर 


८. ७.३ 


फिर इसके बाद हममें से कोई तो कहता है कि हम लोगों ने जो 
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श्‌ः 


मनुष्यों की हत्या की है उसके लिए चैम्बरलेन दोषी हैं, कोई 
कहता है कि इसका दोष क्रगर के ऊपर है । 
यही कारण है कि में तुमसे क्‍यों सहमत नहीं हो सकता 
ओर अशान्ति तथा बुराई के इन अन्धे औज़ारों को दोषी क्‍यों 
नहीं ठहरा सकता । 'में तो युद्ध का कारण उस बात में देखता हूँ 
जिसे बढ़ाने या घटाने में में सहांयक हो रहा हूँ। इसलिए युद्ध के सच्चे 
विरोधी को चाहिए कि वह सम्पत्ति के समान बँटबारे में भाग लें, 
उन विशेषाधिकारों से, जो कि उसे प्राप्त हैं, कम से कम लाभ 
उठावे, किसी “भी प्रकार के सैनिक कार्य में भाग लेने से अलग 
रहे; उस जादू को मिटा दे जिसके कारण मनुष्य हत्यारे बन कर 
सेना में काम करते हैं, ओर यह सोचते रहते हैं कि वे सेना में 
'भर्ती हो कर बड़ा अच्छा कार्य कर रहे हैं और इन सब के अलावा 
से चाहिए कि वह बुद्धिपूबरक धम का पालन करे, तथा अपनी 
सारी शक्ति के साथ मिथ्या घममं के ऋरतापूर्ण कपट-जाल को नष्ठ 
करे, जिसकी शिज्ञा युद्कों को ज़बदेस्ती दी जा रही है । इस कार्य 
का करना, जैसा कि मुझे ज्ञात होता हे, प्रत्येक ऐसे मनुष्य का घर्म 
है जो सत्य की उपासना करना चाहता हे, और जिसकी आत्मा 
का वर्तमान भयंकर युद्ध से सच-मुच चोट पहुँची हे । 


स््ोकम न 


दूसरा अध्याय 
दो युद्ध 


ट्राई संसार इस समय दो महा-युद्धों की रण-भूमि हो 

रहा है | एक समाप्त हो चुका है ओर दूसरा अभी 
जांरी है; परन्तु कुछ समय तक वे एक साथ ही चलते रहे थे 
ओर इन दोनों में जो अन्तर है वह बड़ा ही चित्ताकषक है। 
पहिला-स्पेन-अमेरिका-युद्ध--एक पुरानी, व्यथे की, मूखंतापूर्ण 
ओर क्ररता की लड़ाई थी, जो बिल्कुल बे-मोक़ा, ओर काफिरों 
की लड़ाई थी जिसकी मंशा एक मनुध्य-समाज का वध कर 
इस प्रश्न को हल करना था कि दुसरे मनुष्य-समाज का किस 
प्रकार ओर किसके द्वारा शासन किया जाय। दूसरी लड़ाई 
जो अब भी जारी है ओर जिसका अन्त केवल उसी समय होगा 
जब संसार से युद्ध का अन्त हो जायगा, एक नई, आत्म-बलि- 
दान की ओर पवित्र, धार्मिक लड़ाई है जिसका आधार बुद्धि 
ओर प्रेम है, ओर जिसकी घोषणा ( जैसा कि विक्टर ह्यगो ने 
एक महासभा ( कांग्रेस ) के अवसर पर कहा है ) एक उच्च 
विचार वाले और समुन्नत--इंसाई--मनुष्य-समाज ने दूंसरे, 
मूख ओर असभ्य समाज के विरुद्ध की है। यह लड़ाई. अभी 
हाल में एक मुट्ठी भर इंसाइयों--काकरेशस के द्ूलवोबर लोगों ने 
शक्ति-शाली रूसी सरकार के विरुद्ध बड़े साहस.ओर सफलता 
के साथ छेड़ी है । 


सामाजिक कुरीतियाँ २०६ 


अभी उस दिन मुझे कोलार्डों से एक सज्जन जेसी ग्लाड- 
विन -का एक पत्र प्राप्त हुआ, जिपमें उन्होंने मुझे अमेरिका 
राष्ट्र के इस घम-कार्य तथा सिपाहियों ओर नाविकों की वीरता 
के सम्बन्ध में अपने विचार प्रकट करने के लिए” लिखा है । 
अधिकांश अमेरिका निवासियों के साथ साथ इन महाशय का 
भी पूर्ण विश्वास है कि अमेरिका-निवासियों का यह कार्य-लग 
भग लाखों निःशख्त्र मनुष्यों का ( क्‍योंकि अमेरिकनों के साज़ व 
सामान के देखते हुए स्पेन वाले लगभग बिना शब््र के ही थे ) 
वध करना निस्सन्देह एक “घमे-काय” था; ओर वह उन बहु- 
संख्यक मनुष्यों को, जो अपने लाखों करोड़ों भाइयों का वध 
कर चुकने के बाद सही-सलामत और ज़िन्दा बच रहे हैं, और 
जिन्होंने अपने लिए प्रचुर धन-धान्य और सुविधाओं का प्रबन्ध 
कर लिया है, वीर सममते हैं । 
न-अमेरिका-युद्ध--उन अत्याचारों का विचार न करते 
हुए जो स्पेन वालों ने क्यूबा में किये हैं, ओर जो इस युद्ध के 
लिए एक बहाना [मिल गया--बिल्कुल इस प्रकार का है;:--एक 
वृद्ध मनुष्य, जो निबल और बालक जैसा है, ओर जिसका 
लालन-पालन एक मूठे सम्मान ओर गुरुता के वायु-मण्डल में 
हुआ है, किसी ग़लत-फ्हमी का निपटारा करने के लिए एक युवा 
मनुष्य को, जो अपनी परी ताक़त में: भरा हुआ है, महन-युद्ध 
करने को ललकारता है। ओर वह युवा पुरुष, जिसे अपनी 
पहिले की कुछ बातों तथा अपने विचारों के कारण इस निप्टारे 
के सवोल से बिल्कुल दूर ही रहना ठीक शग, इस मुक़ाबिले के 
लिए तैयार हो जाता है। ओर इसके बाद एक डंडा ले कर वह 


हे १७ 


के 


श्ष्क्ू 


युवा पुरुष उस कमज़ोर बुड़ढह़े आदमी के ऊपर टूट पड़ता है, 
ठोकरों से मार कर उसको गिरा देता है, उसके दांत और पसलियां 
तोड़ डालता है, ओर फिर इसके बाद अपमे ही जैसे युवा पुरुषों 
को एक असंख्य भीड़ के सामने जो खड़ी हुई इस हृश्य को देख 
रही थी, अपनी इस वीरता का' बखान करता है और वे लोग 
इस बीर के काय की प्रशंसा करते हैं जिसने इस प्रकार एक 
वृद्ध पुरुष को घायल कर डाला, और उसपर हर्ष प्रगट 
करते हैं 


पहिली लड़ाई इस प्रकार की है जिसको समस्त इंसाई 
संसार के अन्दर चचा हो रही है। दूसरी लड़ाई के सम्बन्ध में 
कोई भी कुछ नहीं कहता: उसके बारे में मुश्किल से लोगा को 
कुछ माद्धम है । 

इस दूसरी लड़ाई का वन इस प्रकार किया जा सकता 
है:-प्रत्येक राष्ट्र अपने शासकों द्वारा एक बहुत बड़े भ्रम में डाल 
रखा गया है। वे कहते है- तुम लोग, जिनके ऊपर हम शासन 
करते हैं, हमेशा इस खतरे में रहते हो कि कहीं दूसरे राष्ट्र तुम 
पर हमला कर तुम्हें अपने अधीन न कर लें; हम तुम्हारी सुख- 
समृद्धि तथा तुम्हारी रक्षा का ध्यान रखते हैं, ओर इसलिए हम 
ठुमसे कुछ करोड़ रुपये सलाना मांगते हें-जो तुम्हारी परिश्रम का 
फल है और जिनको हम तुम्हारी रक्षा के लिए सेना रखने, 
तोपें-बन्दूके, गोला-बारूद ओर जहाज खरीदने में व्यय करेंगे । 
, हम यह भी चाहते हैं कि तुम स्वयं भी उन संस्थाओं में जाओ 
जो हमने संगठित और निर्माण ही हैं । वहां पर तुम एक बहुत 

पृ 
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बड़ी मशीन-फ्रौज-के, जिसपर हमारा पूर्ण अधिकार और 
नियंत्रण होगा, वेजान ओर बेहोश पुजे बन जाओगे । इस फ़ौज 
में भर्ती होने पर तुम अपनी इच्छा के अनुसार काम करने वाले 
मनुष्य न रह जाओगे; तुमकों सिर्फ वही काम करना होगा जो 
हम तुमसे करने के लिए कहेंगे। परन्तु हम जो कुछ चाहते हैं, 
वह शासन करना; इस शासन का साधन है, हत्या (वध करना ) 
ओर इसलिए हम तुम्हें हत्या करना सिखलायेंगे ।” 

एक राष्ट्र से कहा जाता हे कि तुम' खतरे में हो, दूसरा राष्ट्र 
तुमपर चढ़ाई करनेवाला है, दूसरे राष्ट्र के शासक भी उसे 
सममाते हैं कि तुम भी खतरे में हो पहला राष्ट्र तुम पर चढ़ाई 
करेगा । इस प्रकार परस्पर शान्ति से रहने की इच्छा हान पर 
भी रोष्ट्र उनके मतलबी शासकों द्वारा एक दूसरे से लड़ाये जाते हैं 
झौर लोग उनके इस कपट-जाल में फंस जाते हैं, अपना रुपया 
अपने को ही गुलाम बनाए जाने में व्यय करने के लिए दे देते 
हैं, और खबं दूसरों की गुलाम बनाने में सहायक होते हें । 

'छेकिन अब लोग आते हैं ओर कहते हे--“जो कुछ भी 
तुम उस डरावने खतरे के बारे में कहते हो यह सब तुम्हारा 
कपट-जाल है । यहू भी मूट है कि उससे तुम हमारी रक्षा करते 
हो, सारे राज्य हमको इस बात का निश्चय दिलाते हैं कि वे 
शान्ति चाहते है और फिर भी वे सब एक दुसरे के विरुद्ध 
शख्र-संग्रह कर रहे हैं! इसके अलावा उस क़ानून के अनुसार, 
जिसे तुम खयं भी मानते हो, सब मनुष्य साई भाई है, ओर इसलिए 
चाहे कोई मनुष्य इस राज्य का हो अथवा किसी दूसरे राज्य का इससे 
' कोई अन्तर नहीं पड़ता; इसलिए दूसरे राष्ट्रों द्वारा हमारे ऊपर 


९4५९ दो युद्ध 


आक्रमण वाली बात से हम नहीं डरंगे, हम उसे कुछ भी महत्व 
'नहीं' देते । परन्तु आवश्यक बाव तो यह है कि जो क़ानून हमें 
इश्वर की ओर से प्राप्त हुआ है ओर जिसे तुम लोग भी, जा हमसे 
हत्या के कामों में हिस्सा लेने को कहते हो, स्वीकार करते हो, उसमें 
कंवजल हत्या करन की ही नहीं वरन्‌ हर तरह के बल-प्रयोग (हिंसा) 
की भी मुमानियत की गई है । इसलिए हम तुम्हारी इस हत्या 
करने की तैयारी में कोई हिस्सा नहीं छे सकते, ओर न लेंगे । हम _ 
इस काम के लिए घन न देंगे, ओर हम मनुष्यों के मस्तिष्क ओर: 
अन्त:करण को दूषित करने तथा उन्हें किसी भी दुष्ट-हृदय सनुष्य 
के, जो उंनका प्रयोग करना चाहते हैं, आज्ञानुवर्ती बल-प्रयोग 
के यंत्र बनाने के उद्द श्य से की गई सभाओं में भी उपस्थित न होंगे।”? 

दूसरी लड़ाई इस प्रकार को है । यह लड़ाई बहुत समय से 
संसार के संवीत्कृष्ट मनुष्य-समाज ओर पशु-वल के पुजारियों में 
होती चली आई है ओर अभी हाल में इसने डूलरोबरों ( इसाइयों 
का एक सम्प्रदाय ) ओर रूसी सरकार के बीच भयंकर रूप 
धारण कर लिया है । रूसी सरकार ने उन सभी अश्ों का प्रयोग 
कर डाला है जो उसके हाथ में थे | गिरफ़्तारियां करने के लिए 
लोगों को एक स्थान से दूसरे स्थान तक जाने से रोकने के लिए 
लोगों के पारस्परिक समागम को बन्द करने के लिए पुलिस का 
काम में लाना. पत्रों ( चिट्ठियों ) का पकड़ना, गुप्त-चरों का रखना, 
डूखोबरों के सम्बन्ध में समाचार-पत्रों में कोइ समाचार प्रकाशित 
करने की मनाही करना, अखबारों में उनकी बुराई छपबाना, घूस- 
ख़ोरी, कोड़े मारना (लगाना), कारावास, निवोॉसन, ओर परिवारों 
'की तबाही करना इत्यादि सब उपाय आजमाये जा चुके हैं 
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इसके विपरीत डूखोबरों ने अपने एक-समात्र थ्रामिक अम्य, 
अथोतन शान्‍्त बुद्धि ओर घेय-युक्त दृढ़ता, का प्रयोग किया; ओर 
एउलका वाल है, “सनुष्य को मनुष्य की अपेक्षा इश्वर की आज्ाः 
अधिक शान्य समभनी चाहिए । इसलिए आप हमारे साथ चाहे 
जो कुछ भी करें, हम आपकी आज्ञा नहीं मान सकते ओर ऋ 
भानेंग । 

लोग इस राज़सी स्पेन-अमेरिका-युद्ध के उन वीरों की प्रशंसा 
करते हैं जिन्होंने संसार में यश प्राप्त करने और इनाम लेने और 

सिद्धि प्राप्त करने की इच्छा से लाखा मनुष्यों का वध कर दिया 
है, अथवा अपने भाइयों का वध करने के बुरे काम में अपनाए 
जीवन दे दिया है | परन्तु कोई भी मनुष्य उन बीरों का नाम नहीं 
लेता अथवा उनको जानता तक नहीं, जिन्होंने इस युद्ध के विरुद्ध युद्ध 
करते हुए, जलखाने की गन्दी कोठरियों में अथवा कठोर निर्वासन 
में अपने प्राण दे दिये हैं ओर अब भी प्राण दे रहे हैं, ओर जो 
शरीर में प्राण रहते हुए घम ओर सत्य के ऊपर रढ़ रहे हैं । 
में खघम पर बलिदान होनेवाल बीसियों ऐसे महा-एरुपों को 

जानता हूँ जो अब तक बलिदान हो चुके हैं, और सेकड़ों ऐसे 
महालुभावों को भी जानता हूँ. जो, समस्त संसार में फेले हुए, 
सत्य का प्रचार करते हुए खगोरोही होते चले जा रहे. हैं । 

में किसानों के उपदेशक मि० ड्राांगिन को जानता हूँ, जिन्हें 
दणश्ड-सम्बन्धी सेना में भेजकर और उन्हें भांति-भांति के कष्ट दे कर 
उनका प्राण हरण किया गया । में एक दूसरे सज्जन, इस्यूमेको 
( ये डॉगिन के एक्र मित्र थे ), को भी जानता हूँ जिन्हें, छु 
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काल तक दण्ड्य-सेना में रख कर, दूसरी दुनिया को . निवोसित 
कर दिया गया । मैं महाशय ऑलूखोविको को भी, जो एक कृषक 
थे, जानता हूँ, जिन्होंने फोज में नौकरी करना अस्वीकार कर दी 
थी, जिसके कारण वे दण्ड्य-सेना में भेज दिये गये थे | जब उन्हें 
निर्वांसित करने के लिए सिपाही एक जहाज पर लिये जा रहे थे, तब 
अन्होंने सेरेडा नामक सैनिक को , जो उन्हें अपनी निगरानी में लिये जा 
रहा था, अपने मत में कर लिया। फौज में नीकरी करना पाप-कम छे 
इस सम्बन्ध में ऑलुखोबिकों ने उससे जो कुछ भी कहा था उसका 
उसपर बहुत बड़ा प्रभाव पड़ा ओर इस प्रभाव से प्रभावित हो बह 
अपने अधिकारियों के पास गया । ओर कहा,-'में अम्याचारियों 
में अपनी गणना कराना नहीं चाहता, मुझे धम पर बलिदान 
डोनेवालों की श्रेणी में अपना नाम लिखाने दो। इसपर इल 
लोगों ने उसे दण्ड देना आरम्भ कर दिया, दण्ड्य-सेना में उसे 
भेज दिया, ओर इसके बाद उसे याक़ूटर्क प्रान्त में निदोसित कर 
दिया। में बीसियों ऐसे ड्ूलोबरों को जानता हूँ जिनमें से बहुतों ने 
आशण दे दिये अथवा नेत्र-विहीन कर दिये जाने पर भी. उन बातों 
का करना स्वीकार नहीं किया जो इश्वरीय नियम के विरुद्ध हैं । 
अभी उस रोज मुझे एक पत्र युवक डूखोबर के पास से प्राप्त 
हुआ जो समरक़्न्द स्थित फीज को अकेला भेज दिया गया था। 
उसे अधिकारियों की ओर से वही आज्ञाएँ मिलती हैं, वही धम- 
(कियां दी जाती हैं ओर वही अनुपभ्त विनय की जाती है, ओर 
हमेशा वही सीधा और अनिवाय उत्तर मिलता है-'में उन वालों 
को नहीं कर सकता जो मेरे इश्वर-सम्बन्धी विश्वास .के विरुद्ध हैं।” 
“तो हम तुम्हें कष्ट दे कर तुम्हारा प्राण हरण कर लेंगे ।” 
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अपना काम करूँगो । 


यह बीस वर्ष का युवक केसा बहादुर है । उसे सब लोगों 
ने परित्यक्त कर दिया है। एक ज्ञात स्थान में वह उन 
लोगों से परि-वेष्टित है जो उससे ह्वेंष रखते हैं, और धनवान , 
शक्ति-शाली ओर शिक्षित हैं ओर जो उसे अपनी अधीनता में 
लाने के लिए अपनी सारी बुद्धि ओर शक्ति का व्यय कर रहे हैं। 
पर वह उनकी अधीनता स्वीकार नहीं करता, किन्तु यह सब होते 
हुए भी अपने इस वीरोचित काये में हृढ़ रहता है । 


परन्तु लोग कहते हैं---“ये लोग व्यर्थ अपना बलिदान दे 
रहे हैं; ये लोग अपने प्राण देते हैं, परन्तु संसार तो ऐसा ही बनां 
रहे ।” यह मैं समभता हूँ, ठीक बैसा ही है जैसा कि क्राइस्ट 
( इसा-मसीह ) तथा सत्य की बेदी पर अपने प्राणों की बलि 
बढ़ा देने वाले अन्य ऐसे ही महानुभावों के बलिदान के सम्बन्ध 
में कहा जाता था । इस समय के लोग विशेष कर पढ़े लिखे लोग, 
ऐसे असमभ्य हो गये हैं कि अपनी इस असभ्यता के कारण वे 
आध्यात्मिक बल ( आत्म-बल ? ) के महत्त्व और प्रभाव को भी 
नहीं समक सकते | पचास रतल का डाइनामाइट का गोला ' 
( बम का गोला ) जीवित मनुष्यों के एक समूह के ऊपर छोड़ 
दिया जाता है--इसे वे बल जानते और” मानते हैं। परन्तु सत्य 
विचार जिसको जीवन में प्रत्यक्ष अनुभव कर लिया गया है और 
व्यवहार में लाया गया है, यहां तक कि घर्माथ प्राणोत्सगग में भी 
डसका व्यवहार और अनुभव किया गया है, जो अब इस समय 


रे दो युद्ध 


लाखों करोड़ो मनुष्यों के लिए सुलभ हो गया हे--यह उनके. 
विचारानुसार बल नहीं है, क्‍योंकि इसमे आवाज़ नहीं होती है. 
ओर न टूटे हुए अध्थि-पंजर और रक्त-कुण्ड द्वी दिखाई पड़ते है 
विद्वान मनुष्य [ यह सच है कि इन लोगों का ज्ञान एक मिथ्या 
ज्ञान है | अपनी सारी ज्ञान-शक्ति का प्रयोग इस बात को प्रसा- 
णित करने में करत हैं कि मनुष्य-जाति पशुओं का जेसा जीवन 
व्यतोंत करती है, केवल साम्पत्तिक विचार ही मनुष्य के माग- 
दर्शक हैं और बुद्धि उसको केवल मनोरंजन के लिये ही दी गई 
है। परन्तु सरकारें इस बात को भज्जी भांति जानती हैं. कि वह 
कौनसी वस्तु है जो संसार के ऊपर शासन करती है ओर इस 
कारण आत्म-रक्षा के भाव से प्रेरित हो कर-वे निश्चय रूप से 
' आध्यात्मिक शक्तियों के परिणामों के विषय में ही हमेशा चिंतित 
रहती हैं। क्‍योंकि उन्हीं शक्तियों के ऊपर हो उनका अस्तित्व 
अथवा विनाश निभर करता है । 

इसीलिए रूसी सरकार की सारी शक्तियां इस काम में खर्चे 
हो रही हैं कि डूखोबरों के प्रभाव से अपने आपको केसे बचाया 
जाय । अतः वे उनके प्रभाव का विश्लेषण करने ओर उन्हें देश 
की सीमा के बाहर निरवासित कर देने में ही लगी हुई हैं । 

परन्तु इन सारे प्रय्नों के होते हुए भी इूखोबरों के इस 
संग्राम ने लाखों मनुष्यों की आंखें खोल दी हैं । 

में सैकड़ों, वृद्ध ओर युवा, योद्धाओं को जानता हूँ. जिनको, 
साधु-प्रकति, उद्योगी इस्कोबरों पर होने वाले अत्याचारों को देख, 
अपने कार्य के न्‍्यायोचित होने में सन्देह होने जगा है | में ऐसे 
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लोगों को जानता हूँ जिन्होंने इनः लोगों के जीवन को तथा उन 
कष्टों को, जो उन्हें दिये गए हैं, देखने अथवा उनके विषय सें 
सुनने के बाद ही, पहिले-पहल जीवन तथा धम के सच्चे रहस्य 
पर विचार करना आरम्भ किया है ।._ 

ओर जो सरकार लाखों मनुष्यों के ऊपर रोजाना सैकड़ों 
अत्याचांर करती हैं, बह इस बात को जानती है, और इस बात 
को अनुभव करती है कि उसके अन्तःकरण पर भांरी आधोत हुआ है | 


रूस में जो दूसरी लड़ाई इस समय लड़ी जा रही है, उसका 
ऐसा रूप है और उसके ऐसे परिणाम हैं। ओर ये परिणाम 
अकेले रूस की सरकार के लिए ही ऐसे महत्वपूर्ण नहीं हैं; 
प्रत्येक ऐसी सरकार को, जिसका नि्मोण हिंसा ( बल-अयोग ) 
की भित्ति पर हुआ है और जिसकी स्थिति भी सैनिक बल के 
ऊपर है, इस अख से एकसा ही आधात पहुँचा है । इसा-मसीह 
ने कहा था, “मेंने संसार को जीत लिया है।” ओर सचमुच 
उन्होंने संसार को जीत लिया है, यदि लोग केवल उस अश्ज' को 
शक्ति पर विश्वास, करना भर सीख लें, जो उन्होंने दिया है । 

ओर यह अख है क्या ? प्रत्येक मनुष्य क' स्वयं अपनी विवेक- 
बुद्धि ओर अन्त:करण की आज्ञानुसार काय करना । यह वास्तव में 
बहुत ही सरल, असंदिग्ध ओर ऐसा है, जिसका मानता प्रत्येक 
मनुष्य के लिए आवश्यक है। एक बुद्धिमान ओर विवेकवान 
मनुष्य-वह्‌ मनुष्य, जिसने अपनी आत्मा न तो.बंच दी है ओर 
न उसे कल॒षित बना डाला है--यह कहता है, “तुम मुझे हत्या के 
काम सें भांगी*बलाना चाहते हो; तुम अश्न-शब्र तैयार करने के 


बन धरे पु रो युद्ध 


लिये मुकसे रुपया मांगते हो; और यह चाहते हो कि में हत्यारों 
के संगठित दल में भाग लूँ ? परन्तु मेरा क्रानून जुदा है । इससे 
जुदा है पर उसे तुम भी मानते हो । उसके अनुसार हत्या करना 
तो ठीक किसी से किसी प्रकार का ठेष करने की भी सुमानियत 
है; इसलिए में तुम्हारी आज्ञा नहीं मान सकता ।” 

यह और अक्लेला यही उपाय है जिससे सारा संसार जीता 


जा रहा है । 


तौसरा अध्याय 
कोई फांज में भर्ती न हों 

सपृककास्शाली, बुद्धिमान, साधु-प्रकृति धामिक पुरुष, जो 

प्रेम ओर श्रात-भाव के सिद्धान्त को स्वीकार करते हैं, 

जो हत्या करना एक घोर पाप सममते हैं, जो ( बहुत थोड़े से 
आदमियों को छोड़ ) किसी पशु का वध नहीं कर सकते--ये 
सभी लोग एक बारगी, बशर्त कि इन अपराधों को युद्ध (लड़ाई) 
की उपाधि दे दी गई हो, लोगों के मारे जाने, उनका माल छूटने, 
ओर उनके विनाश को केवल उचित और न्यायानुकूल ही नहीं: 
समभते, बरन्‌ स्वयं भी इस छूट-मार में, ओर इन हत्याओं में भाग 
लेते हैं, उनके लिए अपने आपको तैयार करते हैं, उनमें सहायता 
करते हैं, और उनपर गय॑ करते हैं, बशर्तें कि इस छूट-मार और 
खून-खच्चर को युद्ध के नाम से गौरवान्वित कर दिया गया 
हो । इसके अतिरिक्त हमेशा ओर हर जगह बार-बार हम यही 
देखते हैं कि अधिकांश लोग--जो श्रम-जीवी हैं--बही लोग जो 
इन छूट-मार ओर हत्याएँ करते हैं और जिनके ऊपर इन बातों 
का सारा भार है--इन बातों को न चाहते हैं, न उनके लिए तैयारी 
करते हैं ओर उनकी तदबीरें बांधते हैं । उन्हें तो अपनी इच्छा के: 
विरुद्ध उन युद्धों में केवल इसलिए हिस्सा लेना पड़ता है कि वे 
ऐसी ही स्थिति में डाल दिये गये हैं और उनको ऐसी विपरीत 
शिक्षा दी जाती है। कि उन्हें मजबूर होकर युद्धों में भाग लेना 


२२५ फौज में भर्ती न हो' 


पड़ता है बल्कि वे तो सोच॑ते हैं कि युद्ध से इन्कार करेंगे तो 
हमें ओर भी अधिक दुःख उठाना पड़ेगा । परन्तु इसके विपरीत 
जो लोग इस दूट-मार और इन हत्याओं के लिए तदबीरें बांधते 
है, ओर उनके लिए तैयारी करते हैं, वे उंगलियों पर गिनने योग्य 
बहुत थोड़े से आदमो हैं, जो इन श्रम-जीवियों की क्रमाई के ऊपर 
विलासिता पूण और आलस्य-मय जीवन व्यतीत करते हैं । यह्‌ 
कपट बहुत पहिले से चला आ रहा है। परन्तु हाल में थोड़े 
समय से इन दग़ाबाजों की ध्रृष्टता अपनी चरम सीसा को पहुँच 
गई है, ओर श्रम-जीवियों की कमाई का एक बहुत बड़ा अंश इन 
श्रम-जीवियों से छीन कर छूट-मार ओर नर-हत्या के कामों की 
तैयारी करने में व्यय किया जा रहा है | यूरोप के उन समस्त 
देशों में जिनमें बेघ शासन-प्रणाली प्रचलित है, श्रम-जीवियों को 
सभी श्रम-जीवियों को, बिना किसी अपवाद के--इन लूढ-मार 
ओर हत्या के कामों में हिस्सा लेने के लिए बाध्य किया जाता है; 
अन्तरराष्ट्रीय सम्बन्धों को जान-बूक कर अधिकाधिक जटिल बना 
दिया जाता है ओर इसका परिणाम युद्ध होता है । बिना किसी 
कारण के शान्ति-प्रिय देश लूट जा रहे हैं; प्रति वर्ष कहीं न कहीं: 
लोग कुछ हत्याएं करते ओर माल छटते रहते हैं; और सब लोगों 
की जान हमेशा आपस के आम लूट-मार ओर कत्ल के ख़तरे में 
बनी ही रहती है । इन सब बातों का कारण केवल यही है कि. 
ज्यादा तर लोगों को एक. मुद्ठी भर आदमी, जिनको इस ठगाई से 
लाभ पहुँचता है, धोखे में डाले हुए हैं । इसलिए जो लोग मनुष्यों 
को आपस की इस लूट-मार ओर हत्या से उत्पन्न होनेवाली बुराइ 
से बचाने को उत्सुक हैं, उनके लिए सब से पहिला काम इस दगा- 
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बाजी ओर धोखेबाज़ी का पदों फ़ाश करना होगा, जिसमें - सीधे 
साथे और भोले-भाले श्रममजीवी' और साधारण आदसी 'पड़े हुए 
हैं | उन्हें यह बतलाना होगा कि उनके साथ इस धोखेबाज़ो से 
किस तरह काम लिया जा रहा है, इसका अस्तित्व किन-किन 
बातों के ऊपर है और उसका' अन्त किस प्रकार किया जा 
सकता है। परन्तु यूरोप के संस्कारवान मनुष्य इस अकारकी 
कोई भी बात नहीं करते। किन्तु संसार में शान्ति-स्थापन 
के बहाने वे आज यूरोप के एक नगर में एकत्रित होते हैं 
'तो कल दूसरे में, ओर सभाओं में कुर्सियां तोड़ते हुए, गम्भीर- 
मुख बैठे बड़ी संजीदगी के साथ इस बात पर विचार और वाद- 
विवाद किया करते हैं कि उन चोरों को, जो छूट-मार से अपनी 
जीविका चलाते हैं, इस छूट-मार और डकेती को छोड़ देने ओर शांति- 
प्रिय नागरिक बनने के लिए राजी करने का सबसे उत्तम उपाय 
क्या है; इसके बाद वे बड़े बड़े गंभीर प्रश्न करने लगते हैं | प्रथम: 
यह कि कया इतिहास, क़ानून ओर उन्नति की दृष्टि से युद्ध (लड़ाई) 
अब भी वाउछनीय है ? (मानों ये सारी भिथ्या बातें, जो 
हमारी आविष्कृत हैं, हमको अपने जीवन के मूल नैतिक क़ानून 
से अलग कर सकती हैं ) दूसरे, यह कि युद्ध का परिणाम क्या 
होता है ? ( मानों इस बात में अब भी कोई सन्देह है कि युद्ध 
का परिणाम हमेशा सावजनिक पीड़ा और दुराचार होता है ); 
ओर अन्तत:, यह कि युद्ध की समस्या कैसे हल को जाय ? 
( मानों यह कोई बड़ी भारी समस्या उपस्थित हो गई हो कि 
मोहाकृष्ट लोगों को उस श्रम से क्रिस प्रकार मुक्त किया जाय 


[] 


जिसे कि हम स्वयं देख रहे हैं ) । 
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यह बहुत भयंकर है ! उदाहरणाथ, हम देखते हैं कि कैसे 
तन्दुरुस्त, शान्त-चित्त ओर सदैव प्रसन्न रहने वाले मलुष्य प्रति 
वर्ष मोण्टी कार्लों जैसे ग्यत-स्थान के मालिकों ( रक्षकों ? ) को 
छोड़ अन्य किसी को भी लाभ न पहुँचा कर उन स्थानों पर 
अपनी तन्दुरुर्ती, अपनी कीति ओर कमी कभी अपने, प्राणों को 
भी छोड़ कर चल: बसते हैं ।  हमें-इन लोगों पर दया आती है; 
हम इस बात को साहू तौर पर देखते हैं कि उनकी इन वंचनों 
का कारण वे प्रलोभन हैं जिनमें जुवॉँगी लोग फंस जाते हैं, 
अथान जीत के अवसर को विषमता और जुआरियों की मूर्खता, 
जो भली भांति यह जानते हुए भी, कि अधिकांश संभावना उनझे. 
हारने की ही है, यह आशा करते रहते हैं कि शायद एक बार 
ही कहीं वे दूसरों से अधिक भाग्य-शाली सिद्ध हो जाय॑ ओर 
उनका पांसा सीघा पड़ जाय । यह सब बातें बिल्कुल साफ हैं । 
पर ता भी लोगों को इस दुव्यंसनों और उनसे होने वाली 
विपत्तियों स मुक्त करने के लिए हम्र-उन्हें उन प्रलाभनां को 
दिखलाने के बदले जिनमे क्विवे फंस जा रहे हैं, झत-क्रीड़ा 
(जुआ) को व॒ुराइयों का, जिसका आधार दुभर लोगों के भाग्य को 
अपने से खराव समझ छेता है, दिखाने तथा यह बतलाने के बदले के वे. 
हारेंगे अवश्य-सभाओं में एकत्र होते हैं, ओर बड़ी गंभी रता के साथ 
इस प्रश्न पर वाद-विवाद करते हैं कि क्या प्रबन्ध किया जाय कि इन 
यूत-क्रीड़ा के मकानों के मालिक स्च्छा से इन संस्थाओं को 
बन्द कर दें; हम इस विषय में बुस्तकें लिखते हैं, और इम अपने 
आपसे यह प्रश्न करते हैं कि क्या इतिहास, क्ानूब, और उन्नति 
यह चाहते हैं कि द्यूत-शालाएँ बनी रहें, और यह कि इस चत-: 
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क्रीड़ा का आर्थिक, मानसिक ( बुद्धि-विषयक ), तथा थतिक परि- 
शाम क्या होता है । 

यदि किसी मलुष्य को मद्यपान का व्यसन हो गया है,, और 
में उसको यह बतलाता हूँ कि वह स्वयं मद्य-पान की आदत को 
छोड़ सकता है ओर यह कि उसे फौरन यह आदत छोड़ देनो 
चाहिए, तो इस बात की आशा की जा सकती है कि वह मेरी 
बात सुनेगा । लेकिन अगर हम उससे यह कह दें कि तुम्हारे 
मद्य-पान की समस्‍या एक बड़ी जटिल ओर कठिन समस्या है 
जिसे हल करने का हम विद्वान लोग अपनी सभाश्रों में प्रयत्न 
कर रहे हैं, तो शायद वह इस समस्या के हल करने के उपाय की 
प्रतीक्षा में बराबर शराब पीता ही रहेगा | ठीक यही बात मिथ्या 
आर सभ्य, लड़ाई का अन्त करने के वाह्म, वेज्ञानिक साधनों, 
जैसे अन्तर्राष्ट्रीय अदालतें, पंचायतें और ऐसी ही अन्य बहुत-सी 
'वाहियात बातों के सम्बन्ध में भी है,जब कि हर समय होशियारी 
के साथ युद्ध के कारणों को दूर करने के सब से सरल, सब से 
अधिक आवश्यक ओर प्रत्यत्त उपाय को छिपाया जा रहा है--- 
वह उपाय जिसे प्रत्येक मनुष्य भली प्रकार देख सकता है! जो 
लोग युद्ध नहीं चाहते हैं वे आपस में लड़ें न, इस बात की आब- 
श्यकता नहीं है. कि अन्तराष्ट्रीय क़ानून बनाया जाय, पंचायतें 
एनाई जायें, और अन्‍्तरोष्ट्रीय अदालतें क्रायम की जायेँ अथवा 
समस्याओं का हल ढूँढ़ा जाय; किन्तु आवश्यकता केवल इस बात 
की है कि जिन लोगों की आंखों में घूल मोंकी जा रही है, जिन्हें 
इस कपट का शिकार बनाया जा रहा है, वे अपनी आंखें 
खोलें, प्रबुद्ध हों ओर अपने आपको उस मोह अथवा इन्द्रजाल से 
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मुक्त करें जिसमें कि वे पड़े हुए हैं। जो लोग लड़ाई नहीं चाहने 
हैं, जो उसमें हिस्सा लेना पाप सममते हैं, उनके लिए लड़ाई 
( युद्ध ) से मुक्ति हाने का उपाय यह है कि वे लड़ाई से हमेशा 
दूर रहें, उसस अपना हाथ खींचे रहें । इस उपाय की शिक्षा 
पहिले ज़माने से टरदटूलियन और ओरिजेन जैसे इंसाई लेखकों 
द्वारा तथा पॉल के अनुयायियों और उनके उत्तराधिकारी मेनॉ- 
नाइट, क्रेकर ओर हनहटर लोगों द्वारा दी जा रही है। सैनिक- 
सेवा एक पाप-पूण, हानिकारक और मूखंतापूर्ण कम है, इस 
सम्बन्ध में डामण्ड, बेष्सिन ने ओर बीस वर्ष हुए, बालों ने तथा 
स्वयं मेंने भो बहुत कुछ लिखा है ओर उसका जितना भी हों 
सका प्रचार भी किया है। जिस उपाय का मेंने वर्णन किया है, 
'डसको पुराने ज़माने में लोगों ने अपनाया था और अभी हाल 
में आऑस्ट्रिया, प्रशिया, हॉलेशड, स्वीज़रलैएड और रूप में भिन्न- 
भिन्न व्यक्तियों ने भी कभी-की इसका आश्रय लिया है और 
अभी थोड़े ही दिन हुए डूखाबरों ने भी इससे काम लिया था, 
जिनमें के १०,००० आदमियों ने तीन वर्ष तक शक्तिशाली रूसी 
सरकार का बड़ी वीरता के साथ मुक़्ाबिला किया, ओर घन 
तमाम कष्टों को होते हुए भी जो कि उनको दिये गये थे, उन्होंने 
उसकी इस आज्ञा को सर नहीं कुकाया कि तुम आ कर सैनिक- 
सेवा के अपराधों में भागी बनो । 

परन्तु शान्ति के उपासक सुसंस्कृत महानुभाव, इस उपाय को 
काम में लाने की सलाह देना तो दूर रहा, उसकी बात को भी 
'नहीं सुन सकते यदि कहीं वह उनके सामने पेश किया जाता है 
तो इस बात का बहाना करते हैं कि उन्होंने उसे देखा ही नहीं, 
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अथवा यदि किसी प्रकार उनकी दृष्टि उसपर पड़ ही जाती है तो 
वे बड़ी गंभीरता के साथ सिर हिला कर उन अशिक्षित ओर 
विवेक-हीन पुरुषों के प्रति दया प्रकट करते हैं जो उनकी दृष्टि 
में ऐसे प्रभाव-हीन ओर मूखतापूण उपाय को काम में लाते हैं 
जब कि . इससे अच्छा और उच्यम उर्पाय मौजूद है । ओर बह 
क्या है ? यही कि उस सरकार से, जिसका अस्तित्व हिंसा 
( बल-प्रयोग ) ओर छल-कपट के ऊपर है, इन दोनों बारतां को 
छोड़ देन के लिए अनुनय-विनय करना | 

वे हमें यह बतलाते हैं कि सरकारों के बीच जो ग़लतः:फहमी 
है उसका तंस्क्रिया अदालतों अथवा पंचायतों के द्वारा हो जायगा । 
छेकिन सरकारें ग़लत-फ़हमियों का निपटारा चाहें तब न ? इसके 
विपरीत, जहां कोई ग़लत-फ़हमी नहीं होती है, वहां वे एक न एक 
पैदा कर देती हैं, ओर दूसरी सरकारों के साथ होनेवाली ऐसी 
ही ग़लत-फ्रहमी को वे सेना रखन का एक बहाना बना लेतो हैं । 
क्योंकि उन्हें तो किसी न किसी प्रकार सेना रखना है, जिसके. 
ऊपर उनकी शक्ति का सारा दारोमदार है । इस प्रकार शान्ति के: 
बुद्धिमान उपासक लाखों करोड़ों दुःखात अम-जीवियों का ध्यान 
डस उपाय की ओर से दूर करने का प्रयत्ञ करते है जो उनको 
उस गुलामी से निकालने का एक-मात्र उपाय है, जिससे कि वे 
( अपनी युवाबस्था से लेकर अब तक पड़े हुए हैं । इसके लिए. 
पहिले तो वे उममें खदेश-प्रेम ( ।7%0:40४४४४9 ) के भाव भरते हैं, 
दूसरे विक्ृत घमम के रोजूगररी पुजारियों द्वारा लोगों को धर्म की 
शपथ दिलाते हैं, ओर तीसरे, उन्हें दश्ड का भय दिखाते हें | 

हमारे ज़माने में, जब कि शिन्न-भिन्‍न जाति और देशों के. 


२३३ फौज में भर्तों न हो 


ले'ग परस्पर प्रेम ओर शान्ति के साथ रह रहे हैं, बढ साया-जाज 
जो स्वदेश-प्रेम के नाम से प्रसिद्ध है; हमारी अवस्था के विवेक- 
शील पुरुषों पर इतनी अच्छी तरह प्रकट द्वो गया है कि वे उससे 
अपने आपको मुक्त कर सकते हैं ( यह स्वदेश-प्रेम हमेशा एक 
राज्य अथवा जाति के ऊपर दूसरे राज्य या जाति की प्रधानता का 
दावा क्रिया करता है ओर इसलिए हमेशा लोगों को व्यर्थ के ओर 
हानि-कारक युद्धों में फंसाए रहती है )। ओर शपथ जेने के बंधन 
के घानिक छल-कपट में ( जिसको उसी इंजील में साफ़ तोर पर 
मुमानियत की गई है जिसको ये सरकारें मानती हैं ) परमात्मा 
की कृपा से ओर भी कम विश्वास क्रिया जाता है। इस कारण 
जो बात बहुसंख्यक मनुष्यों को सैनिक-सेवा से इन्कार करने से 
'रोकती है, वह केवल दशड का भय है जो ऐसी इन्कारी के लिए 
सरकारों की ओर से दिया जाता है । परन्तु यह भय केवल सर- 
कार के कपट-जाल का परिणाम-मसात्र है,ओर सिवाय श्रमोत्मादन 
के इसका अन्य कोई आधार नहीं है । 

सरकारों को उन लोगों का भय हो सकता है ओर होना भी 
. चाहिए जो सैनिक सेवा से इन्कार करते हैं, ओर वास्तव में वे उन्हें 
डरती भी हैं । क्योंकि हर एक इन्कारी से उस . माया-जाल की 
चिरकालीन प्रतिष्ठा का मूलोच्छेद द्वोता है, जिसके द्वारा सरकारों 
को लोगों के ऊपर अधिकार प्राप्त हैं। परन्तु उन लोगों को, जो 
सैनिक सेवा से इन्कार करते हैं, उस सरकार से डरने का किसी तरह 
का कोई कारण नहीं है, जो उन्हें नर-हत्या जैसे घोर अपराध 
करने को कहती हैं । सैनिक-सेवा अस्वीकार करने में उतना खतरा 
नहीं है जितना सेना में भर्ती होने में है। सैनिक सेवा का अखीकार 

१७ 


सामाजिक कुरीतियाँ २३४ 


कर देना और उसके परिणाम-स्वरूप दिया गया दण्ड--क्रेद की 
सजा, निर्वासन आदि मनुष्य के लिए उन खतरों की अपेक्षा कहीं 
कम कष्ठ-प्रद हैं जो कि सैनिक सेवा स्वीकार कर लेने में होते 
हैं। सेना में भर्ती हो जाने पर प्रत्येक मनुष्य को युद्ध में हिस्सा 
लेना पड़ता है जिस काम के लिए वह तैयार किया जा रहा 
है। युद्ध के समय में प्रायः उसकी अवस्था मौत की सज़ा 
का हुक्‍्स पाये हुए मनुष्य की भांति हो जाती हैं। वह या तो 
सचमुच अपनी जान से हाथ घोता है अथवा पंगु कर डाला 
जाता है। में सेबास्‍्टपोल में देख चुका हूँ, कि एक पल्टन का 
धावा उस क़िले की ओर बोल दिया गया, जहां पर इससे पहिले 
दो पल्टनें खतम हो चुकी थीं, ओर वह पलटन वहीं खड़ी रही 
यहां तक कि उसकी भी सफ़ाई कर दी गई । दूसरे, जो आदमी 
फौज में भर्ती होता है वह यदि मारा नहीं गया तो वह सेनिक- 
सेवा का अस्वास्थ्य-कर स्थिति में पड़ कर बीमार हो जायगा और मर 
जायगा । तीसरे अपने से बड़े अधिकारियों द्वारा अपमानित होने 
पर वह अपने आपको संभाल नहीं सकेगा, ओर फोरन जवाब दे 
बैठेगा । इससे सेनिक व्यवस्था का भंग होगा, जिसके परिणाम- 
स्वरूप उसे दण्ड दिया जायगा और यह दण्ड उस दण्ड से अधिक 
भयंकर होगा जो सैनिक सेवा अस्वीकार करने पर उसे दिया गया 
होता । यदि यह कुछ न हुआ तो वह अपने जीवन के तीन या 
चार साल नर-हत्या, दुराचार और पाप-कर्मों में व्यतीत करेगा, 
ओर इन वर्षों में जेल की भांति ही बन्दी-जीवन व्यतीत करता 
रहेगा, और पाप-बृत्त दुष्ठात्माओं से अपमानित होता रहेगा । क्या 
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इस घोर पापमय पशु-जीवन की अपेक्षा यह अच्छा नहीं है कि वह 
ऐसी निश्चण सेनिक सेवा करने से इन्कार कर दे और उसके दण्ड 
स्वरूप जो कुछ थोड़ी सी सज्ञा मिले उसीको खवीकार कर ले ९ 

दूसरे, सैनिक सेवा झस्वीकार करने पर भी प्रत्येक मनुष्य 
( चाहे उसे यह बात कितनी ही आशखश्रय-जनक क्यों न प्रतीत 
होती हो ) हमेशा दशड से बचने की आशा कर सकता है। क्योंकि 
उसके इन्कार कर देने पर सरकारों को अपने कपट-जाल के खुल 
जाने का डर रहता है। ओर इसलिए संभव है, उसे दरड भी. न 
दिया जाय । सरकारें अगर दण्ड देना भी चाहेंगी तो उसमें कोई 
उनका साथ न देगा । क्योंकि कोई भी आदमी इतना बेवकूफ न 
होगा जो किसी ऐसे मनुष्य के दण्ड देने में भाग ले जो उनपर 
अत्याचार करने से इन्कार करता है | इस कारण सैनिक सेवा की 
मांगों को सर भ्ुकाना स्पष्टटया साधारण जनों को एक प्रकार से 
अम में डालने के काम को सर मुकाना है--ऐसा ही जेसा कि 
किसी गड्रिये की भेड़ों का देखते हुए भी गहरे तालाब में कूद 
पड़ना .जहां पर कि उनका नाश स्पष्ट और अनिवाय है । 

एक ओर भी कारण है जो प्रत्येक ऐसे मनुष्य को सैनिक 
सेवा अस्वोकार करने के लिए बाध्य कर सकती है, जो सर- 
कार द्वारा जादू डाल कर अचेत नहीं कर दिया गया है और 
जो अपने काम के महत्व को भली भांति सममता है । प्रत्येक 
मनुष्य चाहता है कि उसका जीवन उद्द श्य-हीन और. निष्फल 
जीवन न हो । बल्कि वह तो चाहता है कि उससे इख्वर तथा मनुष्य 
की कुछ सेवा भी अवश्य हो सके । पर तो भी* प्रायः मनुष्य 
ऐसी सेवा का बिना कोई अवसर पाए ही अपना सारा जीवन 


शँ 


कै, आल. छः 
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थोंही बिता देता है । सैनिक सेवा अस्वीकार करने कां आहान इस 
समय के प्रत्येक्ठ मनुष्य के लिए ठीक ऐसी ही सेवा करने का अब- 
सर प्रदान करता है। प्रत्येक मनुष्य सैनिक-सेवा में किसी प्रकार का 
भाग लेने अथवा किसी सरकार को टेक्स,देने से, जिनका उपयोग वह 
सैनिक कामों में करती है, इन्कार करके अपनी इन्कारी से इश्वर तथा 
ममुष्य की एक बहुत बड़ी सेवा कर सकता है।क्थोंकि ऐसा करने से 
बह उस उत्तम सामाजिक व्यवस्था की ओर मनुष्य-जाति को क्रमश: 
बढ़ाने वाले अत्यन्त प्रभावोत्यादक साधन का प्रयोग करता है जिस 
के लिए वह प्रयेज्ञ कर रही है ओर जिसकी प्राप्ति अन्ततः उसको 
अवश्य होगी । परन्तु सैनिक सेवा में भाग लेने से इन्कार कर 
देना केवल लाभ-प्रद ही नहीं है | में तो समभता हूँ कि यह हमारे 
लिए एक बिलकुल स्वाभाविक बात है ओर यही नहीं कि हमारे 
समय के अधिकांश लोगों को इस प्रकार इन्कार कर देना चाहिए; बल्कि 
सच तो यह है कि यदि लोगों पर जादू नहीं फेर दी गई है तो सेनिक 
संबा करने से इन्कार न करना लोगों के लिए असम्भव हो जाना 
चाहिए । प्रत्येक मनुष्य के लिए कुछ न कुछ काम ऐसे हैं जो 
नेतिक दृष्टि से उसके लिए असम्भव होते हैं-- ऐेस ही अस- 
म्प्रन जैस कि कुछ शारीरिक कास उसके लिए असम्भव होते 
हैं। ओर अपरिचित तथा आचार-हीन पुरुषों की, जिनका मनुष्यों 
का वध करना एक स्वीकृत लक्ष्य है, आज्ञा पलन करने की 
प्रतिज्ञा गुलामों की तरह करना, अधिकांश लोगों के लिए, यदि 
उनपर इस जादू का कोई असर नहीं पड़ा है, तो नेतिक दृष्टि से 
टठींक ऐसा ही*असम्भव काम है । ओर इसलिए प्रत्येक मनुष्य के 
लए सेनिक़ सेवा असखीकार कर देना केवल लाभ-प्रद और आव- 
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श्यक ही नहीं है, वरन्‌ उसके लिए ऐसा न करना असम्भव ही 
है, यदि वह सरकारों की ओर से फेरे जानेवाले और सूख बना 
देने वाले जादू के प्रभाव से मुक्त है । 
परन्तु डस समय क्या होगा जब कि सब लोग सैनिक- 

सेवा करने से इन्कार कर देंगे, और दुष्टों के ऊपर कोई रोक या 
दबाव न रहेगा, ओर दुष्ट पुरुषों को सब प्रकार की खतंत्रता हो 
जायगी ? वे तो निभंय ओर विजयी हो जायँगे ? तब तो असभ्य 
जंगली मनुष्यों से--पीली-जाति वाले मंगोलों से भी हमारी रक्षा 
का कोई साधन न रह जायगा | ने लोग आवदेंगे ओर हमें दवा 
बैठेंगे । तब ९” 

में इस बारे में कुछ भी न कहूँगा। चूंकि दुष्ट पुरुष ही 
बहुत समय से विजय करते आए हैं, अब भी बराबर बिजय कर 
रहे हैं, और एक दूसरे से लड़ते हुए उन्होंने बहुत समय से 
इसाई-जाति के ऊपर अपना आधिपत्य जमा रकखा है, इसलिए 
उन बातों से भय-भीत होने का कोइ कारण नहीं है जो पद्विले हो 
चुकी हैं; में पीली जाति वाले जंगली लोगों के खतरे के सम्बन्ध 
में भी कुछ न कहँगा--जिनको हम लड़ाई के लिए बराबर मड़- 
काते ओर उसकी शिक्षा देते रहते ह--क््योंकि यह सिफ एक 
बहाना-सात्र है। इस समय यूरोप में जितनी भी सेना है उसका 
शर्तांश भी इन लोगों से अपनी रक्षा करने के लिए बिलकुल पयाप्ठ 
है--में इन तमाम बातों के बारे में कुछ भी न कहूँगा, क्‍योंकि 
फेस कामों का संसार के लिए व्यापक परिणाम क्या होगा. 
इसका विचार हमारे आचरण ओर उद्योग का पश्च-प्रदशर नहीं 
डो सकता | 
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मनुष्य को दूसरा पथ-प्रदशेक भी दिया गया है और वह 
भी ऐसा जो कभी भूल नहीं करता--उसका अन्त:करण । उसकीः 
आज्ञानुसार काय करने से मनुष्य को निस्सन्देह यह मालूम हो 
जाता है कि वह वही कर रहा है जो उसे करना चाहिए था । 
इसलिए उन खतरों के बारे में! जो कि सैनिक-सेवा असीकार 
करने वाले प्रत्येक व्यक्ति को हमेशा भय-भीत किये रहते हैं, तथा' 
उन बातों के बारे में, जो ऐसी अस्वीकृति के परिणशाम-स्वरूप, 
संसार में भय उत्पन्न करती रहती हैं, सारे विचार उस घोर 
कपट-जाल के सामने एक परमाणु-मात्र है, जिसमें इंसाई मनुष्य-- 
समाज फेसा हुआ है, ओर जिसकी रक्षा उन सरकारों की ओर 
से बड़ी सावधानी के साथ की जा रही है जो इस कपट-जाल की 
शक्ति के ऊपर ही क्रायम है । 

यदि मनुष्य केवल उसी आज्ञा के अनुसार काय रूरे जो 
उसे अपनी विवेक-बुद्धि, अपने अन्तःकरण ओर अपने ईश्वर 
की ओर से दी गई है अथवा दी जाती है, तो उसके वथा सारे 
संसार भर के लिए इसका परिणाम सर्वोत्कृष्ट होगा । 

. लोग हमारे जीवन की निन्‍्य अवस्थाओं की शिकायत करते 
हैं। परन्तु इस सौजूदा हालत में ओर हो ही कया सकता है ९ 
एक ओर तो हम सब लोग जबान से केवल उस एक सारभूत 
इंश्वरीय क़ानून को ही नहीं ( जिसकी घोषणा अब से लगभग 
हज़ार वर्ष पूव की गईं थी ) अथात्‌ “तू किसी का वध मत कर” 
किन्तु सारे मनुष्य-समाज के भाठभाव ओर प्रेम के क़ानून को 
भी, खीकार करते हैं, पर दूसरी ओर , हमारे यूरोपीय: संसार का 
प्रत्येक मनुष्य अपने आचार द्वारा उसी इश्वरीय क़ानून को अखीकार: 
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करता है और राष्ट्रपति राजा, प्रधान मन्त्री, निकोलस अथवा 
केसर की आज्ञा पाने पर हत्या करने के अख्र आदि ले कर यह 
कहने लगता है, “यह लीजिए, में किसी भी मनुष्य को पीड़ा पहुँ- 
चाने, बारूद से उड़ा देने अथवा मार डालने के लिए तैयार खड़ा 
हूँ, मुझे आज्ञा दीजिए ९” 

वह सगाज किस प्रकार का होगा जो ऐसे आदमियों का 
बना हुआ है ? ऐसा समाज अवश्य भयंकर होगा, और वास्तव 
में ऐसा है भी । 

भाइयो, उठो और आंखें खोलो ! तुम उन नराधमों की बातें 
न सुनो जो तुम्हारी बाल्यावस्था से तुम्हारे अन्दर ऐसे स्वदेश-प्रेम 
के पेशाचिक भाव भरते रहते हैं, जो कि सत्य और धम दोनों के 
विरुद्ध है ओर जिनकी आवश्यकता केवल तुमसे तुम्हारी सम्पत्ति, 
तुम्हारी खाधीनता और तुम्हारे मनुष्योचित मान-प्रतिष्ठा का अप- 
हरण करने के लिए ही है; न उन पुराने धूर्तों को बातें सुनो जो 
अपने आविष्कृत एक क्ररक्मों ईश्वर के नाम पर एक विकृत और 
मिथ्या धसं के नाम पर युद्ध करने का उपदेश करते हैं ? तुम 
उन पाखण्डी लोगों की बातें भी नमानों जो विज्ञान और 
सभ्यता के नाम पर, केवल वतमान स्थिति को बनाए रखने के 
अशिप्राय से ही सभाओं में जमा होते हैं, पुस्तकें लिखते हैं ओर 
लम्बे-चोड़े व्याख्यान देते हैं, जिनमें वे लोगो को यह आश्वासन 
दिलाते हैं कि वे लोगों के लिए ऐसे अच्छे ओर शान्ति-मय 
जीवन की व्यवस्था कर देंगे, जिसमें उन्हें कोई काम ही नहीं 
करना होगा । तुम उनपर विश्वास मत करो। केवल अपने अन्त: 
करण पर विश्वास करो जो तुम्हें यह बतलाता है कि तुम न तो 
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पशु हो और न गुलाम; किन्तु खतंत्र मनुष्य हो ओर अपने कामों 
के लिए आप उत्तरदायी हो; ओर इसलिए अपनी इच्छा से 
अथवा उन लोगों की इच्छा पर, जिनका अस्तित्व इन हत्याओं 
के ऊपर है, हत्या करने वाले मनुष्य नहीं बन सकते । तुम्हारे 
लिए आवश्यकता इस बात की' है कि उठो ओर आंखें खोलो 
आर उस काम की भयंकरता ओर बुद्धि-हीनता को देखो 
जो कि तुम करते आये हो और इस समय भी करते हो | 
ओर इस बात को भली प्रकार समझ जाने के बाद उस बुराई को 
त्याग दो, जिससे तुम घृणा करते हो ओर जो तुम्हारे विनाश का 
कारण हो रही है । यदि तुम केबल उस बुराई से अपना हाथ 
खींच लो जिससे तुम खथ्यं घृणा करते हो, ता उन घूत शासकों 
का आपसे आप नाश हो जायगा । जो पहिले ठम्हें बिगाड़ते हैं 
और बाद में तुम पर अत्याचार करते हें---ठीक उसी प्रकार जैसे 
सूथ का प्रकाश होते ही उल्कगण अदृश्य हो जाते हैं । फिर उस 
जीवन की. वे नवीन मानुषी और आरातू-भाव उत्पन्न करने वालीं 
शर्ते भी बन जायँगी जिनके लिए संसार--जो दुःखों स पीड़ित 
: है, शासकों की धूतेता से पंरित्रस्त है ओर अनिवाय इंढ्ों में नष्ट 
हों गया है--बहुत समय से इच्छुक है । 


चोथा अध्याय 
कुछ चुनी हुई बातें 


हह्त्येक मनुष्य यह जानता है और वह उसे जाने बिना 
रह भी नहीं सकता कि युद्ध, जो सनुष्य की नीच- 
तम पेशाचिक शक्तियों का आह्यान करता है, मनुष्यों को पतित 
ओर पशु तुल्य बना देता है। प्रत्येक मनुष्य उन दलीलों की 
कमजोरी को अच्छी तरह जानता है, जो इस युद्ध के पत्त में पेश 
की जाती हैं, जैसी कि डे मेस्टर ( [0९ 0॥8४८०० ) महाशय 
'मोल्टके 26०0:० ) तथा ऐसे ही अन्य लोंगों की ओर से पेश 
की गई हैं। उन सबका आधार लोगों का यह मिथ्या विश्वास है 
कि मनुष्य जाति पर आनेवाले प्रत्येक संकट से किसी न किसी 
अकार उसका लाभ ही हो सकता है। उनके कथन का आधार यह 
अस्थायी और मिथ्या कथन- भी है कि युद्ध पहिले से होते आये: 
हैं और इसलिए वे हमेशा होते भी रहेंगे । मानों मनुष्य के बुरे 
कर्मों का समर्थन उस लाभ अथवा. उपयोगिता से, जो उसे उनः 
कर्मों में कभी कभी दृष्टि-गोचर होते हैं अथवा इस विचार से 
किया जा सकता है. कि वें बहुत काल से होते चले आये हैं |. 
बुद्धिमान समझा जाने वाला सम्पूर्ण मनुष्य-समाज इन सब बातों 
को भली प्रकार जानता है । इसके बाद यकायक युद्ध छिड़ जाता 
है ओर ये सारी बातें बांत की बात में लोगों के दिमार से क्राफूर 
ही जाती हैं, और वही आदमी जो कल युद्ध की निर्देयता, 
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निरथंकता और मूखंता को सिद्ध कर रहे थे, आज अधिकाधिक 
संख्या में मनुष्यों के मारे जाने के सम्बन्ध में, मनुष्य के परिश्रम 
से उत्पन्न होने वाली वस्तुओं के अधिकाधिक संख्या में बबोद 
ओर नष्ट किए जाने के सम्बन्ध में, तथा उन निरुपद्रव, शान्तिं- 
प्रिय और परिश्रम-शील मनुष्यों में,--जों अपने परिश्रम से उन 
अर्द्ध-संस्क्ृत मनुष्यों को भोजन, वशस्र आदि देते ओर उनका 
भरण-पोषण करते हैं, जो उन्हें अपने अन्तःकरण अपने कल्याण 
अथवा अपने विश्वास के विरुद्ध ऐसे भयंकर कर कर्मों के करने 
को मजबूर करते हैं,-अधिक से अधिक मात्रा में ढ्व षाश्ि प्रज्बलित 
करने का ही विचार करते हैं, उसी की चर्चा करते हैं और उसी 
के सम्बन्ध में लेख लिखते हैं । 

प्राथनाओं. धर्मोपदेशों, प्रोत्साहनों, प्रदर्शनों, चित्रों, तथा 
समायार-पत्रों से, जो युद्ध में आहुति का काम देते है, पागल बने 
हुए सैकड़ों हज़ारों मनुष्य, एक ही तरह की पोशाकें पहिने, हाथों 
में नाना प्रकार के घातक अख्न लिये हुए, अपने माता-पिता, श्री, 
बच्चे सबको शोकावस्था में ओर व्यथित हृदय छोड़ कर, खर्य॑ 
भी व्यथित-हृदय होकर, यद्यपि प्रकट में बड़ी शेखी बधारत रहते 
हैं, उस स्थान पर जाते हैं जहां पर वे, अपनी जान को खतरे में 
डाल कर,, उन मनुष्यों की हत्या करने का भयंकर कमे करेंगे 
जिनसे वे परिचित भी नहीं. हैं और जिन्होंने उन्हें कोई हानि नहीं 
पहुँचाई है। इनके समय बहुत से चिकित्सक ( डाक्टर ) और 
बहुत सी उप-चारिकाएं . भी हो लेती हैं. जो यह सममती हैं कि 
वे अपने घर पर रह कर सीधे-सादे, शान्ति-प्रिय दुःखी मनुष्यों 
की सेवा नहीं कर सकतीं, किन्तु.वे केवल उन्हीं लोगों की सेवा 
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( 


कर सकती हैं जो एक दूसरे का वध करने में व्यस्त हैं । जो लोग: 
रण-क्षेत्र से दूर हें ओर अपने अपने घरों में रहते हैं, वे मनुष्यों 
के मारे जाने को ख़बर पाकर बड़े प्रसन्न होते हैं, और जिस 
समय उन्हें यह मालूम होता है कि बहुत से जापानी मारे गये तो 
वे अपने इश्वर को बहुत बहुत धन्यबाद देते हैं । 

ये सब बातें केवल उच्च भावों का प्रदर्शन ही नहीं समझी: 
जातीं, बरन्‌ जो लोग ऐसे साहित्य से अलग रहते हैं, वें लोग-- 
यदि वे इन लोगों को इन क्रर कर्मों की वांस्तविकता का निद्शन 
कराकर सनन्‍्माग पर लाने का प्रयत्न करते हैं--तो देश-द्रोही और 
विश्वास-घात करने वाले समझे जाते है, ओर हर समय उनके उस 
क्रर-कर्मो' नृशंस मनुष्य-समाज द्वारा अपमानित किये जाने और 
' मारे जाने का भय रहता है जो अपनी इस मूखंता ओर करता 
का सगथ्न करने में पशु-बल के अतिरिक्त अन्य कोई भी अखा 
प्रहण नहीं कर मकते । 

हमारे इस ज़साने में इसाई मनुष्य-समाज की ऐसी स्थिति 
है | यह बात बिल्कुत स्पष्ट है कि यदि हम ऐसे ही रहेंगे जेसे 
कि इस समय हैं, अथोत्‌ अपने व्यक्तिगत जीवन में तथा भिन्न 
भिन्‍न राज्यों सम्बन्धी जीवन में केवल अपने तथा अपने राज्य 
के हित (सलाई) को ही दृष्टि में रख कर अपने सारे काम करते 
रहेंगे और जेसा कि इस. समय करते हैं, बल-प्रयोग द्वारा इस 
हित की रक्षा करने का विचार करते रहेंगे, तो एक व्यक्ति तथा 
राज्य के विरुद्ध दूसरे व्यक्ति तथा राज्य के बल-प्रयोग ( हिंसा ) 
के साथनों को निश्चय रूप से बढ़ाते हुए हम, अपनी आय के: 
अधिकांश भाग को सेन्य-संगठन में व्यय करके, प्रथम तो अपना; 
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अधिक से अधिक नाश करेंगे, ओर दूसरे, पारस्परिक लड़ाई में 
उत्तम उत्तम शक्ति-सम्पन्न वीरों का व करके दिन ब दिन 
अधिकाधिक आचांर-अ्रष्ट ओर नैतिक दृष्टि से पतित होते जाबेगे ! 

“परन्तु हमें ऐसे समय क्‍या करना चाहिए जब कि हमारे 
शत्रुओं ने हमारे ऊपर पहिले से ही आक्रमण कर दिया है, हमारे 
आदमियों को मार रहे हैं, और हमको धमका रहे है ९?” यह बात 
किसी भी सिपाही, अफ़सर, सेना-पति; जार अथवा किसी व्यक्ति 
“विशेष से पूछी जा सकती है। “क्या हमें चाहिए कि हम अपने 
शत्रुओं को अपनी सम्पत्ति नष्ट करने दें, अपनी गाढ़ी कमाई को 
छीन लेने ठें, अपने आदमियों को क़रेद करने अथवा मार डालने दें ९ 

इस प्रश्न का, कि इस समय, जब लड़ाई शुरू हो गई है 
क्या करना चाहिए, मेरे लिए, जो कि अपने उद्द श्य को सममता 
हूँ, फिर में चाहे जिस परिस्थिति में होऊं, चाहे लड़ाई शुरू हो गई 
हो या नहीं, चाहे हज़ारों रूसी या जापानी आदमी मार डाले 
गये हों. चाहे अक्रेज़्ा पोट ऑथर ही नहीं किन्तु सेण्ट पीटर्स 
बर्ग ओर मॉस्‍्को भी ले लिया गया हो, स्पष्ट उत्तर यह होगा कि. 
में इश्वर की आज्ञा को छोड़ कर किसी की आशज्ञानुस्ार कोइ काम 
नहीं, कर सकता, ओर इसलिए एक मनुष्य की हैसियत 
में प्रत्यक्ष अथवा परोक्ष में, सेना का संगठन करके या उसमें 
सहायता. पहुँचा कर अथवा प्रोत्साहन देकर, .किसी भी प्रकार से 
युद्ध में. भाग नहीं ले सकता; मैं न ऐसा कर सकतां हूँ, न करता 
चाहता हूँ और न करूँगा ही । मेरे उन कामों के न करने से जो कि 
इंश्वर की इच्छा के विरुद्ध हैं, उस सम्रय तत्काल परिणाम क्या 
'होगा, इस बात. को में नहीं जानता और-न ज़ान सकता हूँ; परन्तु 


# 
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चज्् 


मेरा विश्वास है कि इश्वर को आज्ञा का शलन करने का परिणाम 
सित्रा उसके और कुछ हो ही नहीं सकता जो भेरे लिए तथा अन्य 
सब लोगों के लिः अच्छा है । 

“परन्तु उन शत्रुओं के संबंध में कैला आचरण करना 
चाहिए जो कि हमपर आक्रमण करते हैं ९” 


“अपने शत्रुओं से श्रेम करो ओर फिर तुम्हारा कोई शत्रु न 
रह जायगा” यह बात इसा के मतानुयायी बारहों देवदूतों के उप-: 
देशों में कही गई है । यह उत्तर केवल शब्दमात्र नहीं हैं, जेसा 
कि वे लोग सममते होंगे, जो इस खयाल के आदमी हैं कि किसी 
को अपने शत्रुओं से भी प्रेम करने का उपदेश अथवा सलाह 
देना अत्युक्ति है, और इससे उन्हीं बातों का बोध नहीं होता जो 
कि प्रकट की गई है, बरन्‌ अन्य बातों क। बोध होता है । यहं 
उत्तर एक बहुत स्पष्ट और निश्चयारप्क कार्य को तथा उसके परि- 


शा्ों को प्रकट करता है | 


अपने शत्रुओं से--जैसे जापानी, चीनी, वे पीछे ( मंगो-- 
( मंगोलियन ) आदमी जिनके प्रति अज्ञानी मनुष्य हमारे 
अन्दर द्ेब-भाव भड़काने का प्रयन्न कर रहे ह--श्रेम करने का 
अथ है, उन्हें अक्षीमखोरी की आदत डाल कर उनका शर्रार 
विषाक्त बनाने का अधिकार प्राप्त करने के अभिप्राय से वध न 
करना, जैसा कि अंग्रज़ जाति ने किया है; उनकी जमीन छीन 
लेने के इरादे से उन्हें न मारना, जेसा कि फ्रांसीसियों, रूसियों 
ओर जमन लोगों की ओर से किया गया था; उन्हें सड़कों को 
नुक्सान पहुँचाने के दर्ड खरूय जिन्दा जमीन में न गाड़ देना, 
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“उनके बाल पकड़ कर उन्हें दूसरे के साथ में बांध न देना ओर 
उन्‍हें अमूर नदी में डुबो न देना, जैसा कि रूस वालों ने किया था। 

“उक शिष्य अपने गुरु से बढ़कर नहीं हो सकता »< »< »< 

५» । उसके लिये इतना ही काफ़ो है कि वह अपने गुरु के 

जैसा हो जाय ।” ह 

उन पीली जाति के लोगों ( मंगोलियनों ) को, जिन्हें हम 
अपना शत्रु कहते हैं, प्रेम करने का अथ है उन्हें, ईसाई-घम के 
'नाम पर, मनुष्य के पतन, मोक्ष और पुनरुत्थान इत्यादि के विषय 
में निरथक मिथ्या बातों की शिक्षा न देना, उन्हें दूसरों को धोखा 
देने ओर उनकी हत्या करने की कला की शिक्षा न देना, किन्तु 
न्याय, खारथ-त्याग, दया, ओर प्रेम आदि की शिक्षा देना, और 
वह भी केवल शब्दों से नहीं, किन्तु खयं अपने उदाहरण से । 

जब यह रूब बन्द हो जायगा उस समय वे लोग, जिन्हें अब 
तक धोखे में डाला गया है ओर तरह तरह से छला गया. है, 
संभलेंगे और कहेंगे, “अच्छा, तो जाओ, तुम्हीं हृदय-हीन और 
अनीश्वर-वांदी ज्ञार, मिकाडों, राज-मन्त्रियों, धर्माधिकारियो, 
'पुरोहितो, सेना-पतियों, पत्र-सम्पादकों, तत्वविदों अथवा जो कुछ 
भी तुम कहे जाते हो, खयं जाओ और उन तोपों और बन्दूकों 
ओर बम के गोलों का शिकार बनो | हम लोग जाना नहीं चाहते 
ओर न हम लोग जायंगे । हमें शान्ति के साथ अपने खेत-जोतने 
बोने और मकान बनाने के लिए छोड़ दो, जिससे हम अपना और 
पर-धनोपजीवी तुम लोगों का भी भरण-पोषण कर सकें ।” उनका 
यह कहना बिलकुल खाभाविक हागा । 

न न॑- ><' >< 
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परन्तु नहीं, वे ऐसा नहीं कहते; वे जाते हैं, ओर वे जाते 
रहेंगे; उस समय तक उनके पास सिवाय चल देने के ओर कोई 
चारा ही नहीं है जब तक कि वे उप्त चीज़ को डरते हैं जो शरीर 
का नाश करती है, उस चीज़ का नहीं जो शरीर और आत्मा 
दोनों का नाश करती है । 


पाँ बता आग 


हक किश। रुष 
ख्रीं आर पुरुष 
[ महात्मा दालस्टॉग् के पत्रों और डायरियों से सदत | 


कप मर 


झ्ञ्नी पक के सहवास के सम्बन्ध में मेने जहां तक 
हो सका क्रूजर सोनेटा ( नाम की पुस्तक ) 
के ( .५६०/४०/प ) उप-संहार में अपने वियार भत्री भांति 
प्रकट कर दिये हैं । इस सारे प्रश्न का उत्तर एक शब्द में इस 
प्रकार दिया जा सकता है :--मनुष्य को चाहिए कि बह हमेशा 
शोर हर द्वालत में, चाहे वह विवाहित हो अथवा अविवाहित,- 
जहां तक वह रह सकता हो ब्रह्मचये से रहे, जैसा कि ईसा-मसीह 
ने ओर उनके बाद, महात्मा पॉल ने बतलाया है । यदि वह आ जन्म 
ब्रह्म चर्य-तत का पालन कर सकता है तो इसस अच्छा वह और 
कुछ कर ही नहीं सकता । परन्तु यदि वह अपने आपको रोक 
नहीं सकता, अपनी इन्द्रियों पर पूण नियंत्रण प्राप्त करने में अस- 
मर्थ है, तो उसे चाहिए कि वह जहां त& हो सके, अपनी इस 
निर्बलता के बहुत कम वशीभूत हो, ओर किसी भी अवस्था में 
विषयोपभोग को आनन्द की वस्तु न समझे | में सममता हूँ 
कोई भी गंभीर और सत्य-शील प्राणी इस अ्श्न का इससे भिन्न- 
अन्य कोई उत्तर दे ही नहीं सकता, और ऐसे सभी मनुष्य इस 
उत्तर से सहमत हैं | 
के न न ' + 
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दूसरा पत्र ऐडल्ट' के सम्पादक के पास से खच्छन्द प्रेम 
( 7०७७ ]07७ ) के सम्बन्ध में आया है | यदि मेरे पास समय 
होता, तो इस विषय में में अवश्य लिखता । शायद में प़िखूँगा 
भी । मुख्य बात तो यह ब्तशा देना है कि इस मामले सारा दारो 
दार, बिना परिणाम को सोचे, यह सभम बैठने में है कि किसमें 
अधिक से अधिक सुख है। अतिरिक्त लोग उस बात की शिक्षा 
देते हैं जो पहिले से ही विद्यमांन है और जो बहुत खंराब है। तो 
फिर ऐसी दशा में जब कि मनुष्य पर कोई नियन्त्रण नहीं है 
इसके सुधार की सम्भावना केसे हो सकती है ? वास्तव में भें इस 
सम्बन्ध में समस्त क्रानूनी व्यवस्थाओं का विरोधी हैँ ओर चाहता 
कि लोगों को पूण स्वतन्त्रता दे दी जाय । केवल आदशे ब्रह्मचय 
का हो, सुख ओर आनन्द का नहीं । 
रन रक हु । 
स्री-पुरुषों के सम्बन्ध से, पारस्परिक अनुराग ( आसक्ति ) 
से उत्पन्न होनेवाली सारी विपत्तियों का कारण यह है कि हम 
कामामिलाषा को आध्यात्मिक जीवन के साथ, तथा-कहते रोमाव्य्व 
होता है--विशुद्ध प्रेम के साथ मिला देते हैं; हम अपनी विवेक 
बुद्धि से इस कामामिलाषा की निन्‍दा और उसको दबाने का काम 
नहीं लेते, किन्तु उलटा इसपर आध्यात्मिकता की क़लई करते हैं। 
+- + न हे 
कामाभिलाषा का,. जो बड़ी से बड़ी विपत्तियों का उद्गम है 


हमारे लिए निवारण आर नियन्त्रण करना तो दूर रहा, हम 
उल्टा यथाशक्ति अधिक उत्तेजन देते रहते हैं । और इसके बाद 


यह शिकायत करते हैं कि हमें कष्ट है, दुःख पा रहै हैं । 
रन हर र् ना 
१६ 
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इसाई मजहंब में जीवन, के भेद बतलाये गये हैं, परन्तु उसमें, 
मनुष्यों के पारस्परिक सभी संबन्धों में, आदश का--जीवन के 
उद्देश का वर्णन किया गया है। यही बात ख्त्री-पुरुषों के सहवास 
संबन्धी प्रश्न के संबन्ध में भी है। परन्तु जिन लोगों में सच्चे 
ईसाई-धर्म के भाव नहीं हैं, वे भिन्‍न-भिन्‍न प्रकार के जीवन की 
व्याख्या चाहते हैं । उन लोगों के लिए “चर मैरेज” का आवि- 
ध्कार किया गया है कि जिसमें कोई भी बात इंसाई-घम की नहीं 
पाई जाती । रति ( संभोग ) तथा ऐसी ही अन्य बातों में--जैसे 
हिंसा, क्रोध आदि--मनुष्य को चाहिए कि वह कभी आदशे को 
गीचा न करे ओर न कभी उसमें कोई रूपान्तर ही करे | किन्तु 
ठीक यही बात धमाचायों ( धम्म-गुरुओं ) ने विवाह के सम्बन्ध 
में की है । 
न॑ + + हि 
संसार की जितनी लड़ाइयां हैं, उनमें कामाभिलाषा ( मदन ) 
के साथ होने वाली. लड़ाई सबसे ज़्यादा कठिन है, और सिवाय 
प्रारम्भिक बाल्यावस्था तथा अत्यन्त वृद्धावस्था के, कोई भी ऐसी 
अवस्था अथवा समय नहीं है जिसमें मनुष्य इससे मुक्त हो । 
इसलिए किसी मनुष्य को इस लड़ाई से न तो कभी हताश होना 
चाहिए और न कसी ऐसी अवस्था की प्राप्ति की आशा करना 
चाहिए जिसमें उसका अभाव हो । एक क्षण के लिए भी किसी 
को निबलता न दिखानी चाहिए, किन्तु उन समस्त साधनों को . 
एकत्र कर उनका उपयोग करना चाहिए जो इस शत्रु को नि-शश्र 
बना देते हें---उन बातों का परित्य।ग कर देना चाहिए जो शरीर 
ओर मनको उत्तेजित ( दूषित ) करने वाली हों ओर हमेशा काम 
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करने ज्लें व्यस्त रहना चाहिए । यह तो हुआ एक साग । दसरा 
मार्ग यह है कि यदि तुम इस लड़ाई में विजयी नहीं हो सकते, तो 
विवाह कर लो--अथात्‌ किसी ऐस्ती स्री को पसन्द कर लो, जो 
विवाह करने के लिए राजी हो, और अपने मन में इस बात की 
इृढ़ प्रतिज्ञा कर लो कि यदि तुम अपना पतन रोक नहीं सकते 
तो तुम्हारा पतन इस स्त्री के साथ ही हो, इसीके साथ. तुम 
अपनी सनन्‍्तान की यदि कोई हो, शिक्षा और लालन-पालन का 
अबन्ध करों, और उसीके साथ, उसका भरण-पोषण करते हुए 
तुम अपने ब्रह्मचय ब्रत का पालन करो । इसमें जितनी ही शीघ्रता 
की जायगी उतना ही अच्छा है । मुझे ओर कोई दूसरा उपाय 
नहीं मालठ्म है । इन सब बातों के परे, इस अभिप्राय से कि इन 
दीनों उपायों का प्रयोग सफलता के साथ कर सके, भनुष्य को 
चाहिए कि वह इंश्वर के साथ अपनां सम्बन्ध दृढ़ करे--हमेशा 
इस बात को स्मरण रक्खे कि मनुष्य उस परमपिता परमेश्वर के 
यहां से आया है ओर उसीके पास वापस जायगा और यह कि 
इस जीवन का सारा उद्द श्य ओर अर्थ उसी परमात्मा की आज्ञा 
'का पालन करना, अथोत्‌ उसकी इच्छानुसार काम करना है ! 

नितना ही अधिक तुम उसकी याद करोगे, उतनी ही अधिक 
वह तुम्हारी सहायता करेगा । 

एक बात और है । ओर बह यह कि यदि तुम्हारा पतन हो 
जाय-तो कभी हताश मत हो । यह मत समम लो कि तुम्हारा 
'नाश हो गया--यह कि इसके बाद तुम्हें अब अपनी रक्षा करने 
'की कोई जरूरत नहीं रही ओर अब् तुम्हें अपनी कुछ भी पर- 
वाह न करनी चाहिए । किन्तु इसके विपरीत, यदि तुम्हारा पतन 
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हो गया है तो तुम्हें ओर भी अधिक साहस के साथ इस लड़ाई 
में कटिबद्ध हो जाना चाहिए | 
>< भ८ >< >< 
मेंन अक्सर प्रणय' की अवस्था के ऊपर विचार किया है, 
ह परन्तु मुझे इसके लिये कोई स्थान अथवा अथ माल्म न हों सका | 
तथापि इसका स्थान और इसका अर्थ बिल्कुज़ स्पष्ट और निश्चित 
हैं। वे कामामिलाषा ( रति-सुख ) ओर ब्रह्मचय के बीच होने 
वाली लड़ाई को कम करने में है । यह प्रणयावस्था, उन युवा 
ब्ी-पुरुषों के सम्बन्ध में जो पूर्ण बह्माचय त्रत का पालन नहीं कर 
सकते, विवाह के पूव होनी चाहिए जिससे जीवन के सब से 
नाजुक वक्त-सोलह व से ले कर वीस वर्ष अथवा इससे अधिक 
अवस्था तक-में इस अत्यंत कठिन संग्राम (लड़ाई) से उनकी रक्ा 
हो सके | यह समय प्रणय' अथात्‌ प्रेम करने का है। परन्तु 
जिस समय विवाह के पश्चात्‌ मिन्न-भिन्न व्यक्तियों के जीवन में 
इसका संचार होता है, तो वह बिल्कुश बे-मौक़ा ओर निन्य हो 
जाता है । 
आप पूछते हैं कि इस कामुकता ( कामेच्छा ) के साथ युद्ध 
करने के कोन-कोन से साधन हैं। छोटे-छोटे खाधनों में जैसे 
'परिश्रम करना, त्रत करना इत्यादि । सबसे अधिक प्रभावोत्पादइक 
साधन है दरिद्रता, घन का अभाव, अथान्‌ बाह्मत: निधन प्रतीत 
होना; जो एक ऐसी अवस्था है जिसमें यह स्पष्ट है, कोई मनुष्य 
किसी सत्री के चित्त को आक्ृष्ट नहीं कर सकता। परन्तु मुख्य 
ओर सर्वोत्कृष्ट उपाय, जिसे में जानता हूँ, निरंतर संग्राम करते 
रहना, अथात्‌ इस बात का ज्ञान है कि यह संग्राम एक आक- 
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स्मिक अस्प-कालीन अवस्था नहीं किन्तु जीवन को एक स्थिर और 
अपरिवतेनीय अवस्था है । 
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में समझता हूँ विवाह सें सहवास ( संभोग ) एक आचार- 
विरुद्ध कम ( व्यभिचार ) नहीं है; परन्तु इस बात को प्रमाण के 
साथ लिखन के पहिले में इस प्रश्न पर कुछ अधिक ध्यानपूर्वक 
विचार कर लेना चाहता हूँ, क्‍योंकि इस कथन में भी कुछ सत्यता 
श्रतीत होती है कि काम-पिपासा बुमाने के लिये, अपना घमे-पत्नी 
के साथ भी किया गया संभोग पाप है। में तो सममता हैँ कि 
इन्द्रिय-विच्छेद कर देना भी बेसा ही पांप-कम है जेसा कि विषय 
सुख के लिये संभोग ( रति ) करना । ठोक उसी प्रकार जिस 
अकार में सममता हैँ कि आवश्यकता से अधिक खा लेना अथवा 
अनशन ब्रत कर के या विष खा कर प्राण दे देना समान-रूप 
से ही पाप-कम हैं। जो भोजन मनुष्य को अपने अन्य भाइयों 
की सेवा करने के योग्य बनाता है, वह न्यायोचित भोजन हैं, 
ओर इसी प्रकार वह मेथुन भी न्यायोचित ( जायज़ ) है जो 
सन्‍्तानोलत्यर्थ ( वंश चलाने के उद्द श्य से ) किया जाता है | 


पंढ ( नपुंसक ) लोगों का यह कहना सही है कि खपत्नी के 
साथ में किया गया संभोग भी आचार-विरुद्ध अथात्‌ व्यभिचार 
है, यदि वह बिना आध्यात्मिक ( विशुद्ध ) प्रेम के केवल विषय- 
सुख के लिये ओर इसलिये नियत समय के ऊपर न किया गया 
हो, परन्तु उसका यह कहना सर्वथा अनुचित ओर अम-मूलक 
है कि सन्‍्तानोत्यत्यथे ओर विशुद्ध आध्यात्मिक प्रेम के होते हुए 
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किया गया मैथुन भी पाप है । वास्तव में यह पंप नहीं किन्तु इश्वर 
की आज्ञा का पालन करना है । 

इन्द्रिय-विच्छेद मेरी सम्मति में बिल्कुल ऐसा हैः:--मान 
लीजिए कि एक मनुष्य दुराचार-सय ( आवारगी का ) जीवन 
व्यतीत करता रहा है, ओर अपने ग़ल्ले से शराब बनाने ओर पीनेः 
का आदी हो गया है; और अब वह इस बात का अनुभव करने 
लगा है, कि वह ग़लती पर है ओर पाप कर रहा है। बजाय 
इसके कि वह इस आदत को छोड़ दे और इस ग़ल्ले ( अनाज » 
को अच्छे कामों में जैसे मनुष्यों ओर पशुओं के खाने आदि में, 
लाना सीख के, वह यह तय करता है कि उसके इस पाप से 
बचने का एक-मात्र उपाय यह है कि वह अपना वह सारा अनाज 
जला दे, और वह ऐसा ही ऋरने लगता है | इसका परिणाम यह 
होता है. कि उसका पाप उसके अन्दर जैसा का तेसा हो. बना 
रहता है, उसके पड़ोसी लोग पहिले की भांति ही मदिरा और 
आसव : तैयार करते रहते हैं, परन्तु वह न तो अपने परिवार 
को -भोजन दे पाता है, न खुद खा पाता अथवा दूसरों को 
खिला पाता है ! क्‍ 

बिना कारण ही इईंसा-मसीह ने यह कह कर छोटे-छोटे 
बालकों की »शंसा नहीं की है कि इश्वर का साम्राज्य उन्हींका है, 
ओर जो बातें बुद्धिमान और परिणामदर्शी मनुष्यों से गुप्त रक्खी 
जाती हैं, व उनपर प्रकट कर दी जाती हैं । इस बात को हम 
स्वयं भी जानते हैं । यदि छोटे-छोटे बालक न होते, यदि उनका' 
यैदा होना बन्द्र हो जाता, तो प्रथ्वी-तल पर इश्वर के साम्राज्य की: 
कोई भी आशा न रह जाती । केवल उन्हीं में हमारी आशा है ॥ 
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हम पहिले से ही पंक-सिक्त ( कछुषित ) हो गए हैं, ओर अब 
हमारी शुद्धि होना कठिन है । परन्तु प्रत्येक प्रसव के साथ प्रत्येक 
परिवार में नित नई निष्माप और पवित्र आत्माएँ जन्म लेती हैं 
जो सदेव ऐसी ही शुद्ध ओर पवित्र बनी रह सकती हैं। नदी का 
जल बिल्कुल मलिन ओर पंकिल हो गया है, परन्तु बहुत से शुद्ध 
ओर निर्मेल जल-स्रोतों का उसमें प्रवाह होता है ओर इसलिए यह 
आशा की जाती है कि नदी का जल एक बार फिर शुद्ध ओर 
निमेल अवश्य हो जायगा । 
>< ओ< >८ >< 

मनुष्य के अन्दर काम-वासना का होना इस बात के प्रयत्न 
का द्योतक है कि यदि कोई मनुष्य सारे इश्वरीय क्रानून का पालन 
नहीं कर पाता है, तो उसके लिए इस बात की निश्चय संभावना 
“है कि उसके वंशज ( पृत्र-पोत्रादि ) उसको अवश्य पूरा कर सकेंगे । 
इस बात की सत्यता भिन्न-भिन्न व्यक्तियों के व्यक्तिगत अनुभव से 
भी प्रमाणित होती है। जितना ही अधिक मनुष्य इस क़ानून 
की पूर्णता के निकट पहुँचता जाता है, उतना ही अधिक बह इस 
काम-वासना से मुक्त होता जाता है | ऐसा ही इसके विपरीत भी है। 

यदि लोगों का भुकाव रति ( मैथुन ) की ओर होता है, तो 
इसका कारण केवल यह है कि वे उस पूणता की भ्राप्ति को आगे 
आनेवाली दूसरी सन्तान के लिए संभव बनाना चाहते हैं जिसको 
वर्तमान समय के लोग प्राप्त नहीं कर सके हैं। इस संबन्ध में 
परमात्मा की बुद्धि कैसी विचित्र है ! मनुष्य के लिए पूणता प्राप्त 
करना अत्यावश्यक है, जैसा कि बाइबिल में कहा गया है-- 
बैसा ही पूर्ण ( निर्दोष ) बन जैसा कि खर्गे-स्थित तेरा पिता पर- 
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मेश्वर निदेष है।” पूर्णता ( सिद्धि अथवा निर्दोषता ) प्राप्त करने 
; का मुख्य साधन ब्रह्म-चय हैे---सच्चा ब्रह्म-चय, ऐसा ब्रह्म-चय 
जिसका संबन्ध केवल बाह्य-कर्मों से ही नहीं वरन्‌ आत्मा से भी 
है. अथात काम-वासना से पण मुक्ति ग्राप्त कर लेना । यदि सभी 
मनुष्य पणंता ( सिद्धि ) को ग्राप्त हो जायेँ और ब्रह्मचारी बन 
जायेँ तो मानव-सन्‍्तति की वृद्धि रुक जायगी ओर संसार में 
उसके जीवन का कोई लक्ष्य न रह जायगा, क्योंकि सारा मनुष्य- 
समाज देव-दूत-तुल्य हो जायगा, जो कभी विवाह नहीं करते, 
जेसा कि इंजील में बतलाया गया है । परन्तु जब तक मनुष्यों को 
पूर्णता ( सिद्धि ) प्राप्त नहीं होती, तब तक वे नई सन्‍्तानें उत्पन्न 
करते रहते हैं, और ये नई सनन्‍्तानें पूर्णता प्राप्त करती हैं ओर उन 
बातों को प्राप्त करती हैं जिनका परमेश्वर की ओर से आदेश मिला , 
है, ओर मनुष्य पूणता (सिद्धि ) के अधिकाधिक निकट पहुँ- 
चने जाता है | 
> >< >< >< 

प्रत्येक युवा पुरुष को, जो अच्छा जीवन बिताने का इच्छुक है, 
चाहिए कि वह अपना विवाह अवश्य कर लें, परन्तु मनुष्य को 
किसी भी दशा में श्रम के वशीभूत होकर विवाह नहीं करना 
चाहिए, किन्तु भली प्रकार हिसाब लगा कर ऐसा करना चाहिए--- 
यहां इन प्रेम ओर हिसाब दोनों शब्दों का अथ उस अर्थ के ठीक 
विपरीत लेना चाहिए जिसमें साधारणतः इन शब्दों का प्रयोग 
किया जाता है । 

सारांश यह, कि किसो मनुष्य को विषाक्त प्रेम से प्रेरित हो 
कर नहीं किन्तु हिसाब लगो कर--इस बात का नहीं कि वह कहां 
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पर ओर किस प्रकार रहेगा ( क्‍योंकि हम सब लोग कहीं न कहीं 
ओर किसी न किसी प्रकार रहने का प्रबन्ध कर ही छेते हैं ) किन्तु 
इस बात का, कि उसका भावी साथी उसको मनुष्योचित जीवन 
व्यतीत करने में कहां तक सहायता दे सकता है अथवा कहां तक 
उसके इस काय में बाधक' हो सकता है । द 
>< * ८ >८ >< 

हां, में समझता हूँ विवाह की व्यवस्था एक ऐसी व्यवस्था है 
जो इसाई-धर्म के विरुद्ध है। ईसा ने कभी विज्वाह नहीं किया, 
ओर न उनके शिष्यों ने ही अपना विवांह किया, ओर उन्होंने 
विवाह के सम्बन्ध में कभी कोई व्यवस्था नहीं दी, परन्तु आद- 
मियों से अपील करते हुए, जिनमें के कुछ लोग तो विवाहित थे 
और कुछ अविवाहित, उन्होंने विवाहितों से कह कि तुम्हें अपनी धम- 
पत्नियां न वदलनी चाहिए, जैसा कि तुम हज़रत मूसा के क़ांनून 
के अनुसार कर सकते हो ( ७४७४६. ७. 32 ) और अविवाहितों 
से उन्होंने कहा कि, यदि तुमसे हो सके तो अच्छा हो कि तुम 
अपना विवाह मत करो (१४४६, ५४. 0-।2); और इन दोनों से 
उन्होंने यह कहा कि, याद रखो स्त्रियों को विलासिता.. की. .ब्रस्तु 
समझ लेना महापाप है । ( ५(७/४. ए. 53 ) [ उसमें यह नहीं 
बतलाया है कि यही बात ख्लियों की ओर से पुरुषों के प्रति भी 
सममभनी चाहिए ]। 

इन बातों से ख्वभावतः नीचे लिखा निष्कष निकलता है, जो 
बिल्कुत व्यवहाय्य है :- 

यह न समझ लेना चाहिए, जैसा कि इस समय लोग करते 
हैं, कि प्रत्येक मनुष्य को, चाहे वह पुरुष हो अथवा स््री, अपना 


है'५. 
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विवाह कर लेना चाहिए; परन्तु इसके विपरीत यह भी समम्झ 
लेना चाहिए कि प्रत्येक मनुष्य के लिए, फिर चाहे वह पुरुष हो 
अथवा ख्री, यह आवश्यक है कि वह पवित्र ( आत्म-शुद्धि ) बना 
रहे, जिससे कोई भी वस्तु मनुष्य को अपनी सारी शक्ति इंश्वर 
की उपासना में लगा देने से रोक 'न सके | 

यदि किसी मनुष्य का, चाहे वह पुरुष हो अथवा स्त्री, पतन 
हो जाय ( अथात्‌ उसका किसी सखी अथवा पुरुष से ताल्लछुक़ हो 
जाय ) तो ऐसा न समम लेना चाहिए, जेसा कि इस समय सममभा 
जाता है, कि यह एक ऐसी भूल है जिसका प्रतिकार वह किसी 
अन्य व्यक्ति के साथ अपना वेवाहिक संबंध जोड़ कर सकता है 
अथवा यह कि अपनी आवश्यकताओं की पूर्ति करने के लिए 
किया गया ऐसा काम है जिसके लिए वह क्षमा किया जा सकता 
है; किन्तु किसी व्यक्ति के साथ में जोड़े गए पहिले शारीरिक 
संबन्ध ( जिन्सी रिश्ता ) को एक सुदृढ़ ( दुर्भव ) वैवाहिक 
संबन्ध समझ लेना चाहिए जिसका कभी विच्छेद नहीं हो सकता 
( 0७५ »ां&. 4-6 ), और जिससे उन दोनों ( ख्री-पुरुषों ) के 
ऊपर एक एक खास ज़िम्मेदारी हो जाती है जो किसी किए हुए 
पाप-कम से मोक्ष का काम करती है । 

विवाह को अपनी कामेन्द्रिय-तृप्ति के लिए दी गई आज्ञा नहीं, 
जैसां कि इस समय सममा जाता है, वरन्‌ एक ऐसा पाप-कमे 
समम लेना चाहिए जिसके प्रतिकार की आवश्यकता है । 

इस पाप का प्रतिकार इस बात में है कि, स्री और पुरुष दोनों 
विषयासक्ति से अपने आपको मुक्त कर लें, और इसमें तथा जहां 
तक संभव हो, अपने प्रेमी और प्रेमिका नहीं वरन्‌ भाई और बहन 
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के जैसे पारस्परिक सम्बन्ध को क्रायम रखने में एक दूसरे की 
सहायता करें । ओर दूसरे, इस विवाह से उत्पन्न सन्‍्तति को, 
जो इश्वर के भावी सेवक हैं, सुशिक्षित बनावें । 

इस प्रकार के विवाह में तथा उस विवाह में, जो इस समय 
जारी है, बहुत बड़ा अन्तर है ।'लोग अब भी बराबर विवाह करते 
रहेंगे, माता-पिता अपने लड़के लड़कियों के विवाह का अब भी 
प्रबन्ध करते रहेंगे । परन्तु इस विवाह में बहुत बड़ा अन्तर हो 
जाता है, जिस समय इन्द्रियों की तृप्ति करना उचित धमम-शाख्रा- 
नुकूल, ओर संसार का सबसे बड़ा सुख समझा जाता है- 
अथवा जिस समय वह पाप समझा जाता है। एक इसु- 
धर्मोनुयायी मनुष्य केवल उसी समय विवाह करेगा जिस 
” समय वह समझता है कि उसके लिए कोई दूसरा चारा नहीं है; 
ओर विवाह कर चुकने के बाद वह विषय-वासना में लिप्त न 
हो जायगा, किन्तु वह ( पुरुष और खत्री दोनों ) उलके दमन 
करने का ही प्रयत्न करता रहेगा। अपनी सन्तान के अध्या- 
त्मिक कल्याण की इच्छा रखने वाले माता-पिता अपने हर एक 
बच्चे का विवाह कर देना अनिवाय न सममेंगे, वरन्‌ उनका विवाह 
केवल उसी समय करेंगे--अथाव उनके पतन में सहायक होंगे या 
उसकी सलाह देंगे--जिस समय वे देखेंगे कि उनमें ( लड़के-लड़- 
कियों में ) आत्म-निग्नह करने की सामथ्य नहीं है, ओर जिस समंय 
यह स्पष्ट हो जायगा कि उनके लिए निर्वाह का अन्य कोई मार्ग 
नहीं है । जिन लोगों का विवाह हो गया है, वे जैसा कि इस समय 
के लोग करते हैं, अधिकाधिक सनन्‍्तान की इच्छा न करेंगे, किन्तु 
इसके विपरीत अपना जीवन शुद्ध ओर पवित्र बनाने का प्रयत्न 
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करते हुए इस बात में प्रसन्न होंगे कि उनके बहुत कम सन्‍्तान हैं, 
ओर यह कि वे अपनी सारी शक्ति अपने उन बच्चों की शिक्षा 
में, जो उन्हें अब तक पेदा हुए हैं, तथा दूसरे लोगों के उन बच्चों 
की सहायता ओर शिक्षा में व्यय कर सक़ते हैं जिनकी सहायता वे 
कर सकते हैं, यदि वे परमेश्वर के भावी सेबकों की शिक्षा द्वारा 
उस परम पिता की सेवा करना चाहते हैं । 

यह अन्तर वैसा ही होगा जेसा कि उन आदमसमियों में जो 
भोजन केवल इसीलिए करते हैं कि बिना इसके उनका काम चल 
ही नहीं सकता और इसलिए उसके तैयार करने में और खाने में 
जितना कम समय लग सकता है लगाते हैं; तथा उच आदमियों 
में है जो केवल खाने के लिए ही जीते हैं और इसलिए नाना 
प्रकार के भोजनों का आविष्कार करना; उसकी सामग्री जुटाना; भूख 
का बढ़ाना ओर अधिकाधिक मात्रा में भोजन करना ही अपने 
जीवन का मुख्य लक्ष्य समभते हैं, जेसा कि उन रोमन लोगों ने 
इसे अन्तिम सीमा तक पहुँचा दिया था जो एक बार भोजन कर 
चुकने के बाद वमन-कारक ओषधिं खा लेते थे जिससे दूसरी बार 
'फौरन ही फिर खा सकें । 

+ री धन +ः 

क्रिश्चियन' विवाह की प्रथा तल कभी थी और न कभी हो 
सकती है, ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार कभी क्रिश्वियन' प्रापर्टी 
( इसाई-सम्पत्ति ) अथवा अन्य ऐसी ही वस्तुएँ नहीं रही हैं । 
'प्रन्तु जेसा कि सम्पत्ति के सम्बन्ध में है विवाह के सम्बन्ध में 
भी इंसाई-बृत्ति ( (5780 70|७0४00 ) अवश्य है। 

सम्पत्ति के साथ एक इंसाई का सम्बन्ध यह है कि, यद्यपि 
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मैं अपनी कमीज को अपनी निजी सम्पत्ति सममता हूँ तथापि 
जिस समय कोई दूसरा मनुष्य मुकमे मांगे उस समय उसे दे 
देना भी में ज़रूरी समझता हूँ। ठीक उसी प्रकार विवाह के -सम्बन्ध 
में भी एक इसाई की वृत्ति ऐसा ही है कि उसका यह संयोग, 
( 0४० ) एक बिल्कुल शाह्मविहित अपरिव्तनीय वेबाहिक, 
बन्धन है, ओर इस विवाहितात्स्था में वह ओर उसकी घम-पत्नी 
दोनों सदेब दो बातों के लिये अयल्न करते रहते हैं:--प्रथम तो 
इश्वर के सम्मुख अपनी सन्‍्तान को उत्तम शिक्षा देना; और दूसरे 
अपनी काम-वासना की इस निबेलता को यथा-शक्ति दूर करने 
ओर शारीरिक-अलुराग के स्थान आध्यात्मिक अनुराग के सम्बन्ध 
को स्थापित करने को प्रयत्न करते रहना । 
-- यदि मनुष्य केवल इतनी बात अच्छी तरह ओर साफ तौर 
से समझ ले कि कामेन्द्रिय की ठृप्ति करना एक नैतिक पतन और 
पाप है, ओर किसी एक स्त्री के साथ ताल्‍्छ॒क़ हो जाना एक ऐसी 
बात है, जो तोड़ा नही जा सकता ओर जो उस पाप का प्रायश्रित 
है, तो यह बिल्कुल स्पष्ट है कि इस प्रकार के विचार को ही 
सामने रख कर मानव-समाज के अन्दर ब्रह्मचथ की वृद्धि हो 
सकती है । 
देह 50० ड 2, 

जिस समय में यह बतलाता हूँ कि विवाहित मनुष्यों को 
किस प्रकार रहना चाहिए, तो इससे मेरा तात्पय यह नहीं है कि 
में खयं वेसा ही रहा हूँ या इस समय रहता हूँ जैसा कि मुम्फे 
रहना चाहिए था | इसके विपरीत में स्वयं अपने अनुभव से इस 
बात के, निश्चय रूप से जानता हूँ कि मनुष्य का जीवन कैसा 
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होना चाहिए. केवल इसलिए कि मेरा जीवन ऐसा रहा है जेसा 

पक्के किसी मनुष्य का नहीं होना चाहिए। 

में अपनी पहले कही हुई किसी बात को वापल नहीं ले रहा 
हूँ; किन्तु जो कुछ मेंने कहा है उसको ओए जोर के साथ कहता 
हूँ । परन्तु यह बात सच है कि इसके स्पष्टीकरण की आवश्यकता 
है । इसकी आवश्यकता इसलिए है कि हमारा जीवन इस आदश 
से इतना दूर है जो कि प्रत्येक मनुष्य के जीवन का होना चाहिए 
( जैसा कि हमारी अन्तरात्मा को खयं अनुभव होता है ओर 
जैसा कि इसा-मसीह ने बतलाया है ) कि इस सम्बन्ध में सत्य 
बात को सुन कर हम चौंक पड़ते हैं ( इस बात को मैं स्वयं अपने 
अनुभव से जानता हूँ ) ठीक उसी प्रकार जिस प्रकार एक धमे- 
परायण व्यापारी जो खूब धन जमा कर रहा है. इस बात को 
सुन कर चौंक पड़ेगा कि किसी मनुष्य को अपने परिवार के लिये 
धन जमा न करना चाहिए ओर न गिजो-घरों के लिये घण्टे बन- 
वाने चाहिए किन्तु पाप से मुक्ति पाने के लिये उसे चाहिए कि 
कह अपना सवंख दान कर दे । 

इस विषय में में जो कुछ सोचता हूँ उसे नीचे लिख देता हूँ। 
यद्यपि उनमें कोई भ्रम नहीं हैः-- 

यह प्रणय” का भाव--जो मनुष्य को अपनी पूण-शक्ति के 
साथ वश में किये हुए हैं--उन दो ल्ली-पुरुषों में उत्पन्न होता है 
जिनमें अभी तक पररपर समागम नहीं हुआ है। इसी प्रशथ-भाव 
से प्रेरित हो कर ही लोग विवाह करते हैं; ओर इस विवाह का 
परिणाम यह होता है कि उनको संतान उत्पन्न होती है। गभो- 
वस्था का समय आरम्भ होता है और इस कारण पति ओर पत्नी 
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के बीच परस्पर सहवास ( रति ) की इच्छा कम होने लगती है- 
यह एक ऐसी शिथिलता है जो बिल्कुल स्पष्ट हो सकती है ओर 
सहवास को एक-दम रोक सकती है, जेसा कि पशुओं में होता 
है, यदि मनुष्य ऐस्ते सहवास को एक न्यायोथित और आनन्द 
की वस्तु न समझता होता । इस शिथिलता से बातक के लालन- 
पालन और उसकी वृद्धि के लिये समय मिलता है और जब तक 
बालक दूध पोना छोड़ नहीं देता तब तक यह क्रम बना रहता है 
ओर सहवास का यह शैथिल्य जारो रहता है; और एक उच्च- 
कोटि के विवाहित जीवन में ( यहीं पर मनुष्यों तथा पशुओं में 
भेद हो जाता है ) उन्हीं व्यक्तियों के . अन्दर परस्पर फिर एक 
दूसरे के प्रति प्रेम का आकषण होता है । 
हम इससे चाहे कितना भी दूर क्‍यों न रहें, इसमें सन्रेह 

नहीं कि यह एक ऐसी बात है जो वास्तव में होनी चाहिए । ओर 
यही कारण है कि. प्रथम तो जिस समय गर्भाधान असम्भव 
होता है ( अथोत्‌ जित समय स्त्री ग्भिणी होती है ) उस समय 
रति-क्रिया कोई उपयुक्त अथ नहीं रखती ओर वहू केवल विषय- 
सुख ( कामेन्द्रिय की ठृप्ति ) को छोड़ ओर कुछ भी नहीं है जो 
एक बहुत ही कुत्सित ओर लज्ञा-जनक कमे है, जैसा कि प्रत्येक 
विचारवांन्‌ एवं शुद्ध-मति मनुष्य पर प्रकट है। यह एक ऐसा 
चूणित कम है जिसकी तुलना काम के वशीभूत हो नीचातिनीच 
प्रकृति-विरुद्ध मैथुन आदि से की जा सकती है। इस प्रकार. की 
विषय-वासना में लिप्त मनुष्य पशु से भी अधिक विवेकहदीन 
( निबुंद्धि ) हो जाता है, क्‍योंकि वह अपनी बुद्धि का प्रयोग बुद्धि 
के ही नियमों ( क्वानून ) का उल्लंघन करने में करता है । दूसरे, 


सामाजिक कुरीतियाँ | २५६४ 


सब लोग इस बात को जानते और मानते हैं कि रति-क्रिया (मैथुन) 
से मनुष्य निबंल ओर निस्‍्तेज हो जाता है, यहां तक कि उसकी 
सार-भूत मानवीय शक्ति-आत्म-बल भी निर्बल हो जाती है। इस 
सम्बन्ध में लोगों के वर्तमान आचार का समर्थन करनेवाले यह 
कहेंगे कि परिमितता' अथात्‌ नियमन से क्लाम लेना चाहिए । 
( जैसा कि आयुर्वेदाचायों ने कहा है--अनुवादक ); परन्तु जिस 
समय बुद्धि-प्रतिधादित नियमों का ही उल्लंघन किया जाता है उस 
वास्तविक परिमितता' हो ही नहों सकती । हां 'परिमितता' से 
( इस विषय में इस शब्द का भी उच्चारण करना कितना दुःखद 
प्रतीव होता है ) काम लेते समय असंमय ( व्यभिचार )से 
मलुध्य को पहुँचनेवाली हानि की मात्रा में कमी हो सकती है। 
( सिवाय उस समय के, जब कि ख्री गर्भवतों है रति करना असं- 
यम ( या व्यभिचार ) है ), यदि मलुष्य एक पल्नी-अत हो, अर्थात 
एक स्त्री को छोड़ अन्य किसी को न जाने | परन्तु पति के लिए 
जो नियमन है, वही पत्नी के लिए व्यभिचार है जिस समय कि 
वह गर्भवती हो अथवा शिश्ु-पालन ( बालक का लालन-पालन 
करने ) में लगी हो । 

में सममता हूँ कि स्त्रियों के इस कदर पिछड़े होने तथा उनमें 
मृछो आदि भयंकर रोगों के होने का कारण मुख्यशः यही है । 
यही बात है जिससे ख्तियों को बचाने की आवश्यकता है, जिससे 
वे मनुध्य की सच्ची सहचरी बन सकें, उसकी समान ही उन्नति 
कर सकें और शैतान की नहीं बरन्‌ ईश्वर की सच्ची सेविका 
( उपासिका ) बन सकें। यह एक दूरवर्ती किन्तु ऊँचा आदर्श 
है | तो फिर क्या कारण है कि मनुष्य इसके लिए प्रयत्न नहीं करता ? 
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. में इस विषय का एक मानसिक चित्र खींचता हूँ कि विवाह 
इस प्रकार का होना चाहिए। एक स्त्री और एक पुरुष परस्पर 
एक दूसरे पर आसक्त हो जाते हैं यहां तक कि वे अपने आपको 
. संभाल नहीं सकते और उनमें समागम हो जाता है, एक बालक 
भी उत्पन्न हो जाता है, ओर वे दोनों, ( पति-पत्नी ) उन तमाम 
बातों से दूर रहते हुए जो कि उस बालक को वृद्धि और उसके 
पोषण में बाधा पहुँचाती हों, तमाम विषय-बासनाओं एवं शारी- 
रिक प्रजोभनों से दूर रहते हुए, उनको उत्पन्न करते ओर बढ़ाते 
हुए नहीं, जेसा कि इस समय हो रहा है, भाई ओर बहन को 
भांति रहते हैं। ( इस समय यह होता है कि पति जो पहिले से 
हो भ्रष्ट-चरित्र हो चुका है, अपनी इन कुवासनाओं का संचार. 
अपनी पत्नी में करता है, उसमें भी विषय-वासना का विष 
फैलाता है, ओर उसे एक ही साथ एक रमणी, ;एक अवसन्न- 
गात्र भाता तथा एक रोगःअस्त, चिड़ चिड़ी ओर क्षीण-काय 
: मूछावान व्यक्ति का सा जीवन बिताने का असह्य भार बहन 
करने के लिए विवश करता है । वह पति रमणी की अवस्था में. 
उसे प्यार करता है, एक माता को अवस्था में उससे दूर रहता है- 
ओर उसके उप्र-सखभाव तथा मूृच्छा-रोग के कारण, जिनको उसीने 
पैदा किया है ओर कर रहा है. उससे वृणा करता है। मुझे 
ऐसा प्रतीत होता है कि यही उन समस्त दुःखों की कुजी है जो 
अधिकांश परिवारों में अन्तहिंत ( छिपे हुए ) हैं |) इसी प्रकार 
में उन ख्री-पुरुषों ( पति ओर पत्नी ) का चरित्र-चित्रण करता हूँ 
जो भाई और बहन की भांति रहते हैं। जिस समय वह अशान्‍्ता- 
वच्था में ( गर्भवती ) होती है, वह बालक जनती है, बिना किसी 
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विन्न-बाधा के उसका भरण-पोषणं ओर लालंन-पालन करती है, 
ओर साथ ही इसके उसे नैतिक शिक्षा भी देती है; ओर केवल 
उस समय जव कि यह गम से मुक्त होती है, वे फिर परस्पर 
प्रेम करते हैं ( आसक्त होते हैं )। यह अवस्था लगभग एक 
सप्राह के रहती है, और इसके बाद फिर शान्ति हो जाती है । 
मुझे तो ऐसा जान पड़ता हैं कि आसक्ति (73०॥।७ 0 ।0२४०७) 
वह बाष्प-शक्ति है जो सारे यंत्र ( एंजिन ) को विदीण कर 
सकती है, यदि रक्षण-कपाट (0४/९(५ ५0]४७ ) काम न करें| 
यह ढक्कत ( कपाट ) केवल उसी समय खुलेता है जब उसपर 
बहुत बड़ा दबाव पड़ता है; बाक़़ी वक्तों में वह बड़ी मज़बूंती ओर 
वर्कीय के साथ बन्द रहता है। इस लए हमारा काम यह होना 
चाहिए कि हम उसपर जितना दबाव डाल सकते हैं डाल कर. 
उसे जितना मज़बूत हो सके बन्द रखें, जिससे वह खुले न सके । 
यही भाव है जिसमें हम इस वाक्य को सममभते हैं, “बह जो 
इसके ग्रहण करने की योग्यता रखता है, उसको ही इसे प्राप्त 
होने दो” (-मि० 090 ॥8 छो)8 ६० #७०९ांपए 0, 60 0 
780८ 9४०।१( बा. ४5, ।2 ) सारांश यह कि, प्रत्येक मनुष्य 
को विवाह न करने का ही प्रयत्न करना चाहिए, परन्तु जिस 
समय वह विवाह कर चुके तो अपनी सत्री के साथ वैसे ही रहे 
जैसे भाई और बहन रहते हैं। वाष्प-शक्ति का संचय होगा 
कपाट ( ढक्कन ) ऊपर उठंगे (खुलेंगे) किन्तु हमें उन्हें स्वयं नहीं 
खोलना चाहिए, जेसा कि हम उस समय करते हैं जब रति-क्रिया 
को धर्म-विहित सुख की वस्तु समभते हैं। इसकी आज्ञा केवल 
उसी समय है जब हम अपने आपको संभाल न सकते हों, और 
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'जिस समय वह हमारी इच्छा के विरुद्ध स्कुटित हो निकले | 

“ परन्तु कोई मनुष्य इस बात का निर्णय कैसे कर सकता है. 
पक्रि किस समय वह आत्म-निम्रह नहीं कर सकता ( अपने आपको 
खलंभाल नहीं सकता )। ” 

इस तरह के कितने ही प्रश्न सुनने में आते हैं और उनके 
उत्तर कितने असंभव प्रतीत होते हैं ? और तोमी वे कितने सरल 
हैं, जब कोई मनुष्य अपने लिए आप उन्हें हल करता है, दूभरों 
के लिए दूसरे लोग हल नहीं करते । दूसरों के लिए हल करने में 
मनुष्य केवल थोड़ी दूर तक पहुँच पाता है। एक बृद्ध पुरुष एक 
वेश्या के साथ प्रेम करने लगता है ओर उसके साथ खूब रच्त-जब्त 
बढ़ाता है--यह कितना धोर निंद्य कमे है; एक युवा पुरुष भी ऐसा 
'ही करता है--यह उसकी अपेक्षा कम निन्दय है | एक वृद्ध पुरुष 
काम के वशीभूत हो कर विवाह के लिए किसी स्री से अनुराग 
करता है--यह काम भी निन्य है किन्तु एक युवा पुरुष के किसी 
वेश्या के साथ अनुराग करने की अपेक्षा कम निन्य है | एक युवा 
पुरुष अपनी स्त्री के साथ कामासत्तू होकर श्रेम करता है--यह 
अपेत्ताकृत कुछ कम निन्द्र हैं, यद्यपि अप्रिय यह भी अवश्य है । 
ऐसा ही क्रम दूसरों के सम्बन्ध में भी है, ओर हम सब लोग 
इस बात को खूब अच्छी तरह जानते हैं | विशेष कर युवा पुरुष 
ओर वे बालक जिनका चरित्र अभी निष्कलंक है । परन्तु एक 
मनुष्य के लिए एक दूसरा भी विचार है। ब्रह्मचये का पालन 
करने वाले प्रत्येक पुरर ओर ख्रो को यह ज्ञात है ( यद्यपि मिथ्या 
भावनाओं में पड़कर उसका यह ज्ञान कभी कभी निष्प्रभ हो 
जाता है ) कि पवित्रता की क़द्र करनी चाहिए, यह कि प्रत्येक 
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व्यक्ति के अन्दर उसके बनाये रखने की अभिलाया होती है. और 
यदि किसी दशा में वह नष्ट हो जाय तो इससे कितना संताप 
ओर जज्जा होती है। अग्तः करण से बराबर एक आवाज़ 
आती रहती है, जो पदस्खलित होने के बाद आर हमेशा लोगों को 
स्पष्ट-रूप से यह बतलाया करती है कि यह अनुचित और लज्जास्पद 
बात है | [यह सब मनुष्य के ज्ञान ओर बुद्धि पर ब्लिभेर करता है ।] 
संसार में काम-बासना से प्रेरित हो किसी से प्रेम करना 
(इश्क़बाज़ी ) एक बहुत अच्छी चीज़ समझा जाता है, ठीक उसी 
श्रकार जिस प्रकार रक्षण-कपाट (8०/७४४ ४४५० ) का खोल देना 
ओर भाप का निकाज देना सममके जा सकते हैं । परन्तु ईश्वरीय 
आजा के अनुसार, केवल शुद्ध और पवित्र जीवन व्यदीत करना, 
अपनो बुद्धि को इंश्वरोपासना में रूगाना अथांत्‌ मनुष्यों से. उनकी 
आत्माओं, तथा उन रब में सब से पहिली ओर सबसे नजदीकी 
अआत्मा--अपनी घधर्म-पत्नी से प्रेम करना; उसको सत्य का ज्ञान 
प्राप्त करन में सहायता देना, उसको अपनी कामाग्नि बुझाने का 
'साधन-मात्र बनाकर उसके बुद्धि ओर बल का दुरुपयोग न करना 
दी एक शुद्ध और पवित्र एवं उत्तम कम हैं । सारांश यह, कि 
उस वाष्प, शक्ति ( स्टीम ) का प्रयोग कास करने के लिए ही किया 
जाय, और ज्सकों संफुटित होने [ निकल जाने ] से. रोकने के 
लिए जितना ग्रयज्ञ हो सके किया जाय । 
“परन्तु ऐसा करने से तो मानव-सष्टि का अन्त हो जायगा ।” 
स्व प्रथम तो, लोग ख्त्री-पुरुषों के इस संसग को रोकने का 
चाहे जितना अयत्न क्यों न करें, ये रक्षण-कपाद (3०४७/ए ए४४७- 
उस, समय तक ब॑ने हो रहेंगे जब तक कि उनकी आवश्यकता: है, 
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और इसलिए बच्चे पैदा ही होते रहेंगे । इसके भी अलार्बा हमें 
मूठ बोलने की क्या आवश्यकता ? क्या जिस समय हम खी- 
'धुरुषों के समागम ( र॒ति-क्रिया ) का समर्थन करने लगते हैं उस 
समय मच-पमुच हम सन्‍्तान उत्पन्न करने के लिए उत्सक होते हैं ९ 
हमें तो अपने आनन्द ( मज़े » का हो ख़याल होता है । और हेंमें 
साफ़-साफ़ ऐसा-ही कह भी देना चाहिए । कया सानव-सष्ठि के 
कम रुक जायगा ? क्या मनुष्य-तनु-धारो प्राणी का इस संसार में 
नांम-निशान न रह जायगा ? यह सब कैसी हृदय-विदारक ओऔर 
मम-मेदी बातें हैं ! विश्व-प्रलय से पूव के प्राणियों का कोई अस्तित्व 
नहीं रहा है, ओर उसी प्रकार यह निश्चय है कि मानव-स॒ंष्टि का 
भी कोई न रह जायगा ( यदि अम्रता ओर अनंतता का विचार 
किया जाय )।| इसका नाश भछे ही हो जाय, पर यदि सच्चे प्रेम 
ओर प्रेमियों का अन्त न होगा तो सुझे मलुष्य-नाश पर उतना ही 
दुग्ब होगा जितना उन अनेकों प्राणियों के नाश पर होता है जो 
एक समय इस प्रृथ्वी पर थे । और यदि मनुष्यों के विषय-सुख 
का पेरित्याग कर देने के कारण मानव-संष्टि का यदि लोप भी 
ही जाय, तो इस सच्चे प्रेम का अन्त न होगा वबरन्‌, इसके 
विपरीत, उसकी वृद्धि इस अपरिभित परिसाण में हो जायगी कि 
जो प्राणी इस सच्चे प्रेम का अनुभव करते हैं उनके लिए सर्ृष्टि 
की कोई आवश्यकता ही न रह जायगी । 

शारीरिक ग्रेम ( विषाक्त प्रेम ) की आवश्यकता केवल इसी 
काम के लिए है--यह कि मनुष्य के लिए यह संभावना बनी रहे 
कि वह उन्नति करके इन श्र छतर प्राणियों के पंद को प्राप्त कर सके । 

इस तमाम बातों को, जो में बिना क्रम से ऊपर कह आया 


झामाजिक कुरीतियाँ २७/७- 


हूँ, पढ़ जाइए और सोचिए, जो कुछ में कहना चाहता था और 
जो कुछ मेंने कहा होता, किन्तु कह नहीं सका । ये विचार अक- 
स्मात्‌ उत्पन्न नहीं हुए--उनकी उत्पत्ति और परि-पुष्टि मेरे अनुभव 
ओर जीवन से हुई है, और यदि इंश्वर ने चाहा तो में आगे चल 
कर इनको बहुत साफ़-साफ ओर स्पष्टतीं के साथ प्रकट करने का 
प्रयल्ल करूँगा । 

पशु केवल उसी समय मैथुन करते हैं जब बच्चा पैदा करना' 
होता है। पर अज्ञानी मनुष्य, जैसे कि हम सब लोग हैं, हमेशा मैथुन 
करता रहता है, ओर उसने इस मत का भी आविष्कार कर लिया 
है कि यह एक आवश्यकता है। और इस आविष्कृत आवश्यकता 
( अपनी ओर से उत्पन्न की गई आवश्यकता ) से वह गे तथा 
शिशु-पालन की अवस्था में भी स्री को अपनी रमणी बनने के: 
लिए विवश करता है, (जो शरोर का अत्यधिक श्रान्त कर देनेवाला 
ओर अस्वाभाविक है) ओर उसके जीवन का सत्यानाश करता है । 
हम लोगों ने खयं अपनी ऐसी मांगों से स्त्रियों की विवेक-शक्ति का 
खझोर उनके खधम का नाश कर दिया है, ओर इसके बाद हम 
उनकी बुद्धि-हीनता की शिकायत करते हैं अथवा किताबों और 
विश्व-विद्यालयों से उनका उपचार कर उनको उन्नत बनाना चाहते 
हैं, उनका सुधार करना चाहते हैं । प्राणि-जीवन में मनुष्य पशु 
से भी गया बीता हो गया है। अतः उसे यत्न-पूषंक उस प्राणी 
जीवन के लेवल तक पहुँचना होगा । ओर जिस समय बुद्धि-युक्त 
जीवन का आरम्भ हो जाता है, उस समय वह आपसे आप 
ही आणी-पद को प्राप्त हो जाता है; अन्यथा, उसकी विवेक-चबुद्धि 

झुकाव उसके विक्रृत पाशविक जीवन की ओर हो ज्ञयता है ! 
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मनुष्य और उसक्री ख्री ( धम-पत्नी ) के बोच रति-सम्बन्धी 
प्रभ---अथात्‌ वह कहां तक उचित है---व्यांवहारिक इंसाई-धमे 
के प्रश्नों में सब से अधिक महत्व रखता है, जो सम्पत्ति-सम्बन्धी 
प्रश्न के समान है । वह अब भी मेरे दिमाग़ में चक्र काट रहा 
है। इस प्रश्न का उत्तर इंजील में दिया गया है। इस सम्बन्ध में 
इसा न जो निणुयु कया है उससे हमारा जीवन इतना दूर है. कि 
हम उसके अनुसार काय करना तो ठीक, उसे ठीक-ठीक समम् 
भी नहीं सकते | बाइबिल के मेथ्यू-खण्ड के अध्याय १९ के परा 
११ ओर १२ में कहा गया है, “परन्तु उसने उनसे कहा कि सब 
लोग इस वचन को ग्रहण नहीं कर सकते, सिवाय उन लोगों के 
कि जिनके लिए वह कहा गया है ( जिनको वह दिया. जाता 
है ९ ) | क्योंकि कुछ षंद अपनी माता के गर्भ से ही ( नपुंसक ) 
उत्पन्न हुए हैं; ओर कुछ लोगों ने खरे के साम्राज्य के लिए अपने 
श्रापको छीब बना डाला है। जो इसके प्राप्त ( ग्रहण ) करने के 
योग्य है उसे ही प्राप्त करने दो ।” 
क्या कारण है. कि इस वाक्य का इतना ओर ऐसा ग़लतं 
अथ किया गया है ? उसके मानी तो साफ है। यदि मनुष्य पुछग 
है कि काम-शक्ति ( काम-प्रवृत्ति ) के सम्बन्ध में उसे क्या करना 
चाहिए ९ उसे किस बात की अभिलाषा करनी चाहिए ? (अपनी 
आधुनिक भाषा में) मनुष्य के लिए आदशे क्या है ? तो वह 
उत्तर देता है-- खरे का साम्राज्य प्राप्त करने के लिए नपुंसक- 
विषय-विमुख-बन जाओ । ओर जिस मनुष्य को इसकी प्राप्ति 
हो जाती है, ओर जिसको इसकी प्राप्ति नहीं होती, उसके लिए 
भी यह अच्छा होगा कि वह ' उसके लिए प्रयत्न कैेरे । जो इसके 


-॥ 
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आप्त करने के योग्य है उसे ही प्राप्त करने के ।- 
में समभता हूँ कि मनुष्य के कल्याण के लिए यह आव- 
श्यक है कि पुरुष और ख्री दोनों पूण ऋद्यचारी-जीवन व्यतीत 
करने का उद्योग करते रहें, ओर इसके पश्चात्‌ उनके लिए इसका 
वही परिणाम होगा जो होना चआहिए। किसी लक्ष्य को प्राप्ति के 
लिए जब मनुष्य आवश्यकता से अधिक प्रंथल्न करेगा । तब वह 
आवश्यक लेवल तक पहुँच सकेगा | परन्तु यदि इसके विपरीत 
मनुष्य जान-बूक कर शारीरिक सम्बन्ध के लिए ही प्रयत्न करता 
रहेगां, जेसा कि इस समय हम लोगों में होता है, चाहे वह विवाह 
के रूप में ही क्यों न हो. तो उसका उन बातों में फँस जाना 
(पतन हो आना ) अनिवाय है जो अनुवित (अन्याय्य ) 
ओर विकार-नयुक्त हैं। यदि मनुष्य विचार-पूवक अपने पेट के * 
लिए ही नहीं वरन आत्मा के लिए जीवित रहने का प्रयत्र करता 
स्हे तो भोजन के प्रति उसका भाव वही होगा जो होना चाहिए । 
परन्तु यदि मनुष्य पहिले से ही अपने लिए सुस्वादु भोजन तैयार 
कर ले तो उसमें अनोचित्य ( अन्याय ) ओर दुराचार का उत्पन्न ' 
हो जाना अनिवाय है । 
विवाहित जीवन के सम्बन्ध में में बहुत छुछ विचार करता 
रहा हैँ ओर कर रहा हूँ, ओर जेसा कि मेरे सम्बन्ध में हमेशा, जब 
कभी मेंने किसी गंभीर विषय के ऊपर विचार करना आरंभ किया 
है, होता रहा है, मुझे बाहर से प्रोत्साहन ओर सहायता मिल रही है । 
अभी परसों मुझे अमेरिका से एलिस स्टॉकहम एम. डी. 
नामक एक स्त्री चिकित्सका ( छेडीं डाक्टर ) द्वारा रचित 
“ब०६णे०99 ६ 090०४ ॥0॥: ०८१9 -ए०॥)&॥” नाम की पुस्तक 
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प्राप्त हुई है। खास्थ्य की दृष्टि से यह पुस्तक बढ़े सार्के की है 
और उसमें सबसे बड़े महंत्व की जो बात है, वह यह है कि, 
उसमें एक अध्याय में उसी विषय का वर्णन है जिसके ऊपर हम 
लिख रहे हैं और उसमें इस प्रश्न का वही हल बतलाया गया है 
जो हम बतलाते हैं | जिस'समय >न्धकार में पड़े हुए किसी मनुष्य 
को अपने निक्रट द्वील्मंकाश दिखलाई पड़ता है तो उसे बड़ी प्रस- 
जता होती है । मेरे लिए मेरी आत्म-छाघा में, यह कहा जाता है 
कि मैंने अपना जीवत पहछु की भांति बिताया है, और में 
अब उसका पुनलाभ नहीं कर सकता--यह बड़े ढु:ख की बात है. 
क्‍योंकि यह कहा जायगा किः-- तुम्हारे जेसे एक मरणासन्न 
मनुष्य के लिए यह सब कुछ कहना बिल्कुल ठीक है, परन्तु 
' तुम्हारा जीवन दूसरे तरह का रहा है। जिस समय हम भी बुड़े 
होंगे हम भी यही कहेंगे ।” पर मेरे पाप का प्रायश्वित अब इसी 
में है। एक मनुष्य समभता है कि वह ईश्वर की आज्ञा को पूर्ण 
करने के लिए बिल्कुल अयोग्य है। परन्तु इस विचांर से उसको 
आश्वासन मिलता है कि में अपने अनुभव से दूसरों को सचेत 
कर दूँ । यदि वे भी ठीक राह पर आ जायेँ तो काफी है । 

उन अधिकाँश दुःखों का, जो स्त्रियों और पुरुषों के समागम 
से उत्पन्न होते हैं, कारण केवल यह है कि एक जाति वाले 
( स्रो-जाति अथवा पुरुष-जाति ) दूसरी जाति वालों के विषय में 
बिल्कुल अनभिज्ञ रहते हैं । 

पुरुष बहुत कम इस बात को समभते हैं कि स्लियों के साथ 
बच्चों का क्‍या सम्बन्ध है, उनके जीवन में उनका-क्या स्थान है; 
ओर इससे भी कम ख्लियां इस बात को समम्ती हैं कि मनुष्य 
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को अपने स्वाभिमान की रक्षा के लिए क्या -करना पड़ता है । 
उसके सामाजिक और धार्मिक कतंव्य क्या अथे रखते हैं । 
यदि प्रश्न केवल पति के उन तमाम चिन्ताओं और कष्टों से 
छुटकारा पाने का है जो छोटे बच्चों की शिक्षा अथवा उनके 
लालन-पालन--उन्हें बिछोने पर सुलाना, उनके हाथ-मुंह शरीर 
ओर कपड़ों का घोना, उनके लिए तथाुसुरे लोगों के लिए 
भोजन बनाना, उनके कपड़े आदि सीना तथा ऐसे ही अन्य 
कामों से उत्पन्न होते हैं, तो यह बिल्कुल इेसाइयत के ख़िलाफ़, 
निदेय और अन्याय्य है । 
स्त्रियों को, जैसा कि इस समय है, बच्चों के लालन-पालन 
ओर भरण-पोषण में परुषों को अपेक्षा अधिक परिश्रम करना 
पड़ता है, ओर इसलिए यह बिल्कुल स्वाभाविक जान पड़ता- 
है कि पुरुष बाकी तमाम चिन्ताओं को अपने ऊपर ले लछेवें । पर 
उसके लिए अपने निजी काम में कोई क्षति न पहुँचावें क्‍योंकि 
उसकी भी उस परिवार को आवश्यकता है। और इसमें 
सन्देह नहीं कि पुरुष इस बात को जरूर करता, यदि कार्य 
का सारा भार सबसे नित्नेल ओर इसलिए सबसे अधिक 
बशवर्ती (आज्ञाकारी ) मनुष्य के ऊपर डाल देने के इस 
क्रर ( असभ्य ) व्यवहार ने हमारे समाज में इतनी मज़बूत जड़ 
न पकड़ ली होती । यह व्यवहार हमारे जीवन में इतना व्याप्त 
गया है कि स्त्रियों के समानाधिकारों ( समानता ) को खीकार 
करते हुए भी अधिक से अधिक उदार-चित्त, सभ्य ओर शिष्ट 
पुरुष अपनी पूरी ताक़त के साथ ख्त्रियों के प्रोफेसर ओर परोहित 
आदि होने के अधिकार का समर्थन करेगा; अथवा वह उस 
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रूमाल को उठाने के लिए दोड़ेगा जो किसी महिला ने गिरा 
दिया है, चाहे इसमें उसकी जान भी खतरे में क्‍यों न पड़ जाय, 
तथा ऐसे ही दूसरे काम भी करने में लग जायगा । परन्तु अपने 
बच्चे के, (जो उसकी भी वेसी ही सन्‍्तान है जैसी कि उसकी ख्री 
की) मैले कपड़े घोना, अंथवा ज़िस समय उसकी स्त्री बीमार है, 
या परिश्रान्त है, त्पथ ्रथवा दिन भर बच्चे का लालन-पालन एवं 
भरण-पोषण कर चुकने के पश्चात्‌ कुछ पढ़ना चाहती है या किसी 
विषय में कुछ सोचना चाहती है, उस समय अपने बच्चे के लिए कपड़े 
सीना या मोज़े आदि बनाना-आदि उसकें दिमाग में मीन आवेगी। 

इस «म्बन्ध में लोक-मत इतना कलुषित है कि ऐसा कार्य 
करना हास्याध्पद्‌ समझा जायगा; ओर इसलिए इसके करने के 
लिए बहुत बड़े सांहल की आबश्यकता है । 

स्री-जाति का वास्तविक उद्धार इस बात में हे कि ऐसा 
परिश्रम विशेष कर स्लियों का काम न समझा जाय जिसके 
छूने में खयं मनुष्य लज्जा करें ड्िन्तु मनुष्य को चाहिए कि वह 
अपनी पूरी ताक़त के साथ उसको कामों में सहायता करे, क्योंकि 
पुरुषों की अपेज्ञा उसमें शारीरिक निबलता अधिक है। जिस काम 
को पुरुष खूब कर सकता है उससे ख्री को मुक्त कर देना चाहिए । 

इसी प्रकार बालिकाओं की शिक्षा के सम्बन्ध में भी इस बांत 
को ध्यान में रखना चाहिए कि सम्भवतः उनके भी बच्चे होंगे और 
इसलिए उन्हें भी कम अवकाश मिलेगा । अतः लड़कियों के लिए 
ऐसी पाठशालाओं की व्यबस्था करनी चाहिए जो बालकों की 
पाठशालाओं से अच्छी हों, जिससे वे पहिले से ही उस शक्ति और 
उस ज्ञानका संचय कर लें जिसकी उनमें सामथ्य है । 
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प्रत्येक मनुष्य का--चाहे वह स्त्री हो" चाहे पुरुष--व्यवसायः 
मानव-समाज ( मनुष्य-जाति ) की सेवा करना है। इस व्यापक 
कथन से, में सममता हूँ, सभी ऐसे मनुष्य सहमत होंगे जो द श्व- 
रित्र ओर हुराचारी नहीं हैं | इस व्यवसाय ( काय ) का संपादन 
करने में खी ओर पुरुष के बीच-उन साथनों के विषय में बहुत 
बड़ा अन्तर है जिनको वे प्रयोग में लाते हैं४ पुरुष शारीरिक, 
मानसिक और धार्मिक कर्मों से मनुष्य-जाति की सेवा करताहै। 
उसकी सेबां की विधियां नाना प्रकार की हैं। बच्चा जनने और 
उसका भरण-पोषण करने के अतिरिक्त बाक़ी जितने काम मनुष्य 
कर सकता है वे सव पुरुष की सेवा के अन्तगत हैं | ल्ली, जिसके 
'लिए पुरुषों की भांति मानव-समाज की सेवा करना संभव नहीं 
है, स्वभावतः अपनी ऐसी शारीरिक रचना के कारण वह सेवा' 
'करने के लिए उत्पन्न की गई है--उसके लिए ऐसा करना अनि- 
बाय कर दिया गया--जो प्रुष के कारय-क्षेत्र से बाहर है। मनुष्य- 
समाज की सेवा खभावत: दो भागों में ब्रिभाजित कर दी गई है । 
एक तो, वतमान सानव-समाज ऊे कल्याण ( सुख-सम्रद्धि : की 
मात्रा बृद्धि करना; दूसरा स्वयं मानव-जाति का बनाए रहना । 
'पहिला काम मुख्यश: पुरुषों का है, क्‍योंकि उनके लिए दूसरे प्रकार 
की सेवा करना संभव नहीं है । छ्लियों के लिए दूसरे प्रकार का 
काम है क्योंकि केबल उन्हींमें इसके करने की चमता है। इस 
अन्तर को कोई भूल नहीं सकता, उसको मिटा नहीं सकता और 
न उसे इसको भूलना या मिटाना ही चाहिए। इसी अन्तर से 
दोनों ( श्ली और पुरुए ) जातियों के कतंध्य की उत्पत्ति होती 
है | इस कतंव्य का आविष्कार खयं मर्जुष्यों ने नहीं किया है, 
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किन्तु उसकी उत्पत्ति ख़य॑ प्रकृति से ही है। इसी अन्तर से खी-पुरुषों 
के पुण्य और पापका भी निरूपण किया जाता है। रह निणय है जो 
सभी युगों में होता आया है, ओर अब भी विद्यमान है, ओर जिसका 
अन्त उस समय तक न होगा जब तक मनुष्यों के पास वित्रेक रहेगा। 
पुरुष के लिए बहुत से काम.हैं, परन्तु उसके सारे प्रयन्न, 
सारा शारीरिक ओः-मनिसिक परिश्रम, उप्तका धर्म-संबन्धी सारा 
काय केवल उसी समय उपयोगी और सफलीमत होंगे जब वे उप्त 
उच्चतम सत्य के नाम पर किये गए हों जिस तक उनकी पहूँब है। 
यही बात स्लियों के व्यवस्ताय के सम्बन्ध में भी हे । उसका 
बच्चों को जन्म देना, उनका लालन-पालन ओर भरण-पोषण 
करना मानव-जाति के लिए उसी समय उपयोगी सिद्ध होगा जब 
वह केवल अपने आनन्द के लिए बच्चे नहीं किन्तु मानव-समाज 
के भावी सेबक उत्पन्न करेंगी; जब इन बालकों ( बच्चों | को 
शिक्षा उस उच्चतम सत्य के नाम पर दी गई हो जिसका उसे 
ज्ञोन है; अथानत्‌ जिस समय उसने अपने बच्चों को शिक्षा इस- 
लिए दी हा कि वे जहां तक हो सके मनुष्यों से लें कम और 
उनको दें अधिक । एक आदशे खसत्री, जेसी कि मरी भावना है, वह 
सत्री होगी जो उस उत्तम जीवन-सम्बन्धी भावना ओर विश्वास का 
समीकरण कर चुकने के पश्चात्‌ जिससे वह परिचित है अपने 
आपको उस मातृ-प्रवृत्ति के हवाले कर देती है जो अनिवाय रूप 
से उसके हृदय में स्थान पाये हुए हैं; ओर अधिक से अधिक 
संख्या में ऐसी सन्‍्तान उत्पन्न करती हैं, जो उसके जीवनोइ श्य के 
अनुसार मनुष्य-समाज की सेवा करने योग्य हो । और इसी ढंग 
पर वहू लालन-पालन और भरण-पोषण भी करती है, ओर उनको 
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शिक्षा देती है । जीवन-सम्बन्धी यह भावना ह्वियों के विश्व-विद्या- 
लयों में दिखाई नहीं पड़ सकती--इसकी प्राप्ति केवल उसी समय 
हो सकती है. जब मनुष्य उसकी ओर से अपनी आंखें और कान बन्द 
कर ले और अपने हृदय की विशालता ओर ग्रहण-शक्ति को बढ़ाबे । 

अच्छा तो, जिनके सन्तान रहीं हे, अथवा जिन्होंने विवाह 
नहीं किया है, उनको और विधवाओं को क्‍्ये छरना चादिए ९ 
उनके लिए यह अच्छा होगा कि वे भिन्न-भिन्न प्रकार के कामों में 
पुरुषों का हाथ बटावें | प्रत्येक खो, जिस समय कि वह अपने 
बच्चों के साथ अपना काम समाप्त कर चुके, यदि वह काफ़ी 
मज़बूत है, तो अपने पति के काम में उसकी सहायता कर सकती 
है, और ऐसी सहायता बड़ी मूल्यवान है । 

तुम लोग, जैसा कि में समभमता हूँ, इस लोक-सिद्ध और * 
अत्यन्त हानिकर श्रम में पढ़े हुए हो कि 'प्रणय (3९४0४ |0४७) 
ओर प्रेम ( [०४० ) में समानता और साशश्य हे, और यह एक 
बड़ा अच्छा भाव है। परन्तु वास्तव में यह कुत्सित और बड़ा 
.हानिकर भाव है और उसका परिणाम हमेशा दुःखद होता है । 
मनुष्य किसी धामिक अथवा नेतिक नियम (क़ानून ) को न 
मानता हुआ उसमें निरत ( आसक्त ) हो सकता है, परन्तु प्रशय 
( आसक्ति ) की न्याय्यता ( न्यायानुकूलता ) स्वीकार करना प्रेम 
को जीवन का एक नियम ( क़ानून ) मानने के विरुद्ध है (अर्थात्‌ 
यदि प्रणय को धमे-संमत मान लिया जाय तो वह इस विश्वास का 
खण्डन करता है कि प्रेम ( विशुद्ध प्रेम ) जीवन का एक नियम 
है )। प्रेम केवल उसी समय प्रेम माना जायगा जब उसमें आत्म- 
संयम की बात हो, आत्म-तुष्टि ( अपनी इन्द्रियों आदि की तृप्ति) 


